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समान्णचानाओ 


श्रीमद आचार्य भीषणजी 


विचार-रत्न 
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अनुवादक और 
लेखक 


श्रीचन्द रामपुरिया 
-++००४#०4१००--- 
प्रक/शक-- 
शी रुकमानन्द सागरसल बोधरा 


२०१, हरिसन रोड, 
कलकत्ता 


प्रथमाजत्ति १,००० ] सं० १६६६ [ खुलल्‍्थ ॥ | 


प्रकाशक-- 
श्री रुकमानन्द सायरमयत्ठ 
२०१, हरिसिन रोड, 
कलकत्ता ॥ 


मुद्क-- 
सयवती प्रसाद सिह 
न्‍यू राजस्थान प्रेस 
७३।०, चआसाघोवा पाड़ा स्ट्रीट, 
कलकसा | 


समर्पण 


महिमामय ऋषिधन ! भारत के, 
अति लघु वय में जिन-शासन के, 
धर्म-गगन में दिव्य प्रूव से, 
ब्रह्मचर्य---लतिका--उपवन--से, 
सत्‌ श्रद्धांनीं, ज्ञानी, ध्यानों, 
चलते-फिरते . तीरथ 
गुण 
अद्भुत योगी आगम-वन के, 
भाव-श्रमर के छमन मनोहर, 
दोप-शिखा से जीवन-बन के, 
ऋषिवर ! 


पावन, 
रनों के मान सरोवर, 


पावन कर-कमलों में, 
अपित है अति पुलक भाव से, 


धर्म उजागर रवि सम तप के, 
रक्षक नायक नेता गण के । 
सत्य अहिंसा के निमर से, 
निविकार निर्लेप कमर से। 
त्रिवणी संगम शुभ नोके, 
करते भव-भव के अघ फीके । 
आत्म-हंस ने जान लिया, 
गुरु महिमामय मान लिया । 
हृद--तन्त्री के ग्रान महा, 
मन-मन्दिर के देव अहा। 
जीवन की यह साध महा, 
हृदय मोद से थिरक रहां। 


दो शब्द 


कोई ६ बष पहले की बात है, “अनेकान्त' नामक मासिक पत्र 
की ८, ६, १० किरण देख रहा था। ह॒ठात्‌ मेरी दृष्टि “मारवाड़ 
का एक विचित्र मत” और दीक्षितजी का स्पष्टीकरण शीर्षक लेख 
पर जा पड़ी । पं० शंकरप्रसादजी दीक्षित ने जनवरी सन्‌ १६३० के 
धचाँदः में ्मारवाड़ का एक विचित्र मत' छेख प्रकाशित करवाया 
था | ढेख में तरहपन्थ सम्प्रदाय का परिचय (१) दिया था परन्तु 
तेरहपंथ' शब्द के पहिले श्वेताम्वर या दिगम्बर शब्द न रहने 
से दिगम्बर समाज ने अपने 'तेरहपन्थ” सम्प्रदाय के सम्बन्ध में 
ही उसको लिखा समझा ओर इससे दिगम्बर तेरापन्धी भाइयों 
को काफी क्षोभ हुआ ओर इस लेख के प्रतिवाद में लेख भी 
निकाले। बाद में जब दीक्षितजी को माढठुम हुआ कि दिगम्बर 
समाज में भी तेरहपन्थ सम्प्रदाय है तो, उन्होंने एक स्पष्टीकरण 
लिख दिया-“जनवरी के चांद में मेरा जो लेख “मारवाड़ 
का एक विचित्र मत' शीषक प्रकाशित हुआ है, वह दिगग्बर 
तेरहपन्थियों के विषय में नहीं हे, किन्तु श्वेताम्बर-तेरहपत्थियों 
के विषय में है! / “--“अनेकान्त' के विद्वान सम्पादक एं० 
जुगलकिशोरजी मुख्तार ने इस स्पष्टीकरण को अपने पत्र में प्रका- 


( ख ) 


शित करते हुए अनेकान्त की उपरोक्त किरण के उक्त लेख में 
स्पष्टीकरण के सम्बन्ध में टिप्पणी करते हुए छिखा था ५८ * * यह्‌ 
जानते हुए भी कि जेनियों के अहिंसा धर्म की महात्मा गांधीजी 
जेसे असाधारण पुरुष भी बहुत बड़ी प्रशंसा करते है, एक जरा से 
छिद्र को लेकर--एक भूले-भटके आधुनिक समाज की बात को 
पकड़ कर-मूल जेनधर्म को अपने आशक्षेप का निशाना बना 
डाला | उसे हिसाप्रिय धम तक कह डाला !--, यह निःसन्देह 
एक बड़ी ही असावधानी तथा अक्षम्य भूठ का काम हुआ है। 
सावधान लेखक ऐसा कभी नही करने ।' 

इस किरण के पहले एक अन्य किरण में भी पं० माधवाचाय, 
रिसच सस्‍्कालर महानुभाव के भारतीय दर्शन शाखत्र' नामक 
लेख को पढ़ते हुए श्वेताम्बर तेरापन्धी सम्प्रदाय के सम्बन्ध 
में निम्नलिखित उद्घार मिले थे :- - 

आज से करीब दो सौ वर्षा के पहिले बाईस टोला से 
निकल कर श्री भीखमदासजी मुनि ने तेरहपन्‍्थ नाम का एक 
पन्‍थ चलाया | 

इसमें सूत्रों की मान्यता तो बाईस टोलछा के बराबर हे 
परन्तु स्वामी दयानन्द के सत्याथ प्रकाश की तरह इन्होंने भी 
भ्रम विध्वंसमन और अनुकम्पा की ढाल बना रखी है। इस 
मत ने दया और दान का बड़ा अपवाद किया ! 

एक प्रतिष्ठित पत्र में बिना आधार ऐसे उद्भारों को प्रकाशित होते 
देख कर हृदय में जो भी भाव उठे हों उनमें एक भाव स्वोपरि था 


(ग) 


कि श्वेताम्बर तेरापन्थ सम्प्रदाय के प्रवतेक महामना श्रीमद्‌ आचार्य 
भीखणजी के विचारों का एक संग्रह हिन्दी में क्‍यों न निकालूँ ९ 
उनके विचार रत्नों को क्यों न जेन विद्वानों के सामने लाऊँ ९ 
जिससे उनकी सच्ची समालोचना हो सके। ये विचार आज 
के € व पहिले उठ थे और उनमें मुख्यतः पं० जुगलकिशोरजी 

के 'भूछे भटके! और “आधुनिक! इन दो शब्दों की प्रेरणा थी। 
प्रेरणा तो जागृत हुई परन्तु मेरे पास पर्याप्त सामग्री नथी 
कि इस विषय में प्रामाणिक पुम्तक लिख सकूँ। इसके लिए तो 
मुझे स्वामीजी की एक-एक रचनाओं को देख जाना चाहिए। 
गम्भीर अध्ययन और चिल्तन की दरकार थी । साधुओं के दीघ- 
कालीन सहवास बिना मूल प्रतियाँ सुहठभ न थीं ओर न उनकी 
समम ही | फिर भी भावना का जोर बढ़ता जाता था | करीब पाँच 
वर्ष पहिले श्रीमद्‌ आचार्य जयगणि रचित “भिक्षु यश रसायण! 
नामक स्वामीजी के जीवन-चरित्र की एक प्रति अनायास हाथ 
आ गई। यह जीवन-चरित्र पढ़ जाने के बाद भावना ने और 
भी जार पकड़ा। और फिर तो जो भी तेरापन्थी साहित्य 
हाथ में आया उसे मनोयोग पूर्वक पढ़ने और सममकते को चेष्टा 
करता रहा। इस बीच साधुओं के सत्संग का भी छाभ 
मिला, तथा समय-समय पर अवकाश निकाल कर कुछ 
लिखना भी शुरू किया। यह पुस्तक मेरे ऐसे ही प्रयक्षों का फल 
है। ६ बष पहले उठी भावनाओं को आज कार्य रूप में परिणत 
कर सका हूं ज॑स कोई जीवन की एक साध पूरी हुई हो। 


( घ ) 


ऐसे आत्मानन्द का अनुभव करता हूँ जेसे मेंने कोई अपने 
जीवन में महत्त्वपूर्ण कार्य किया हो। और इस सब के लिए 
मेरी पहली कृतज्ञता विद्वान पं० जुगलकिशो रजी के प्रति है । यदि 
इतने लम्बे समय तक “भूले-मटके! ओर “आधुनिक' ये दो शब्द 
मेरे कानों में अपनी ध्वनि नहीं करते रहते तो शायद यह काय 
पूरा न होता | इसलिए में उनका ऋणी अवश्य हूँ | 

यह पुस्तक कोई मेरो मौलिक रचना नहीं है, परन्तु मारवाड़ी 
भाषा में लिखी हुई स्वामीजी की रचनाओं से और उनके 
आधार पर हिन्दी भाषा में तेयार किया हुआ संग्रह है। इस 
पुस्तक के तेयार करने में अनुकम्पा, दान, जिन आज्ञा, 
समकित, श्रद्धा आचार, बारह द्रत आदि विपयों की स्वामीजी 
की रचनाओं का उपयोग किया गया है। अनुवाद करते समय 
शब्दों पर विशेष ध्यान न रख कर मूल भाव को आँच न पहुंचे 
इसका खास लक्ष रखा है। अनुवाद छाया अनुवाद या 
भावानुवाद कहा जा सकता है। किसी गाथा का अनुवाद 
करते समय उसके मूल्स्थल की शाख अनुवाद के बाद दे दी 
है, जिससे इच्छा करने पर स्वामीजी की मूल रचनाओं के साथ 
सुगमतापूर्वेक मिलाया जा सकता है। इस प्रकार जिस गाथा 
के बाद में शाख नहीं दी हुई है बह विषय की गम्भीरता को स्पष्ट 
करने के लिए या तो मेरी अपनी ल्टी हुई या सूत्रों के आधार 
पर तेयार की हुई है। अन्तर शीरपक और विपय क्रम मेरा है| 

पुस्तक में ( १ ) अनुकम्पा (२) दान (३) जिन आज्ञा 


( ड ) 


(४) समकित (५) आ्रावकाचार (६) साधु आचार इन 
विषयों पर स्वामीजी के विचारों का संग्रह है । 

हरेक विषय को समझाने के लिए उसके अन्तर शीषक कर 
दिए हैं और किसी एक अन्तर शीषक के सम्बन्ध की सामग्री 
उस विषय के या अन्य विषय को रचनाओं से चुन कर एक 
जगह रख दी है। उदाहरण स्वरूप पहला विषय अनुकम्पा का 
है। अनुकम्पा का पहला अन्तर शीर्षक अहिंसा की महिमा है । 
इस सम्बन्ध की जिस ढाल में जो विशेषता बाली गाथा है बह 
इस शीरपक में रख दी है। इसी प्रकार से अन्य अन्तर शीषकों 
के सम्बन्ध में भी समझना चाहिए | 

नवतत्त्व, शील की नवबाड़, इन्द्रियाँ--सावद्य या निवंद्य ९ 
क्या साधु के अन्नत होती है ९ पर्यायवादी की ढाछे आदि 
बहुत से विषयों सम्बन्धी स्वासीजी के विचारों को इस पुस्तक 
में सम्मिल्तित नहीं किया जा सका। बारह ब्रत और नवतत्त्व 
तो मौल््िकि विस्तृत टिप्पणियों सहित ही तेयार किया था। 
विस्तार भय से बारह ब्रत संक्षिप्त रूप तथा टिप्पणियों को 
छोड़ कर पुम्तक में गित कर दिया है परन्तु पुस्तक विशाल 
होने के भय से नवतत्त्व अंतरित नहीं किया गया ओर उसे 
भविष्य के लिए रख लिया है। स्वामीजी के जीबन में सेकड़ो 
हजारों चर्चाओं के प्रसंग आए हैं। उनकी बहुत-सी महत्त्वपूर्ण 
चर्चाएं भी पुस्तक में देने का विचार था परन्तु पुस्तक बड़ी 
हो जाने के भय से न देकर भविष्य के लिए रख लिया है। 


( च॒ ) 


विषय सूची यथास्थान छगा दी है। और आरम्भ में 
स्वामीजी की प्रामाणिक जीवनी भी लगा दी है जिससे स्वामीजी 
के विचारों के साथ-साथ उनके महत्त्वपूर्ण जीवन की भांकियाँ 
भी पाठकों को मिल सके । 

इस पुस्तक प्रकाशन का सारा खच उदारतापूर्वक चुरू 
( बीकानेर ) निवासी श्रीयुक्त रुक्‍मानन्दजी सागरमलछजी ने 
उठाया है, जिसके लिए उनका आभारी हैं । 

पुस्तक तेयार करने में इस बात का खास ध्यान रक्‍्खा है 
कि कहीं कोई गलती न रहे फिर भी स्वामीजी के गस्भीर 
विचारों को अपनी ओर से लिखने में गलती रहना सम्भव है । 
प्रफ की गलतियाँ भी यत्रतत्र रही हों। इन सब के लिए में 
पाठकों का क्षमापात्र हँ और ऐसी गल्तियाँ जो भी मुमे 
सुभाई जायैँगी उसके लिए म॑ आभारी होऊँगा। 

प्रेस के मालिक मित्रवर भ्रगवतीसिहजी वीसेन से प्रेस के 
कार्य के सिवाय जो और सहयोग मिल्य वह कम नहीं है। 
उसके लिए में पूरा झतज्ञ हूँ । 

यदि पाठकों ने मेरे इस प्रयक्ञ को अपनाया तो शीघ्र ही इनके 
सामने स्वामीजी की अन्य उत्कृष्ट रचनाओं को हिन्दी में 
रखने का प्रयत्न करूँगा । 


श्रोचन्द रामपुरिया 


उपोद्षातः 


श्री आचाये भीखणजी का जन्म मारवाड़ राज्य के 

कंटालिया ग्राम में सम्बत्‌ २१७८३ की आपषाढ़ शुक्का 
त्रयोदशी -- सर्व सिद्धा त्रयोदशी को मूल नक्षत्र में सोने 
के पाये से हुआ था। इनके पिता का नाम बलुजी 
संखलेचा और साता का नाम दीपाँ बाई था। ये बालकपन से ही 
बढ़े बेरागी थे और धर्म की ओर विशेष रूचि रखते थे । इनकी 
जो कुछ शिक्षा हुई वह गुरु के यहाँ ही हुई थी। वे महाजनी में 
बढ़े हुशियार थे और घर के काम-काज़ को बड़ी कुशलता 
पूबेक संभाला करते। पंच-पंचायती के कामों में वे अग्नसर 
रहते थे । 


जन्म 


भीखणजी का विवाह कब हुआ यह माछुम नहीं परन्तु पता 
चलता है कि बह छोटी उमर में ही कर दिया गया 
था। परन्तु इस प्रकार बाल्यावस्था में ही बेबा- 
हिक जीवन में फंस जाने पर भी उनकी आस्तरिक वेराग्य 
भावानाओं में फर्क नहीं आया । भोग और विलास में न पड़ 
वे और भी संयमी और संसार से खिन्‍न चित्त हो गये। 
भीखणजी की पत्नी उन्हीं की तरह धार्मिक प्रकृति की थी। 


विवाह-- 
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भीखणजी के माता-पिता गच्छवासी सम्प्रदाय के अनुयायी 
थे। अतः पहले-पहल इसी सम्प्रदाय के 
साधुओं के पास भीखणजी का आना- 
जाना घुरू हुआ। बाद में वे इन के यहाँ आना-जाना छोड़ 
पोतिया बंध साधुओं के अनुयायी हुए । परन्तु इनके प्रति भी उनकी 
भक्ति विशेष समय तक न टिक सकी और वे बाईस सम्प्रदाय को 
एक शाखा विशेष के आचार्य श्री रुपघनाथजी के अनुयायी हुए | 

इस तरह भिन्‍न-भिन्‍न सम्पदायों के संस से चाहे और 
कोई लाभ हुआ हो या न हुआ हो परन्तु इतना अवश्य हुआ 
कि भीखणजी की सांसारिक जीवन के प्रति उदासीनता दिनों- 
दिन बढ़ती गई। और वह यहाँ तक बढ़ी कि उन्होंने दीक्षा 
लेने का बिचार कर लिया। पूर्ण यौवनावस्था में पति-पत्नी 
दोनों ने ब्रह्मचय क्रत धारण कर लिया और इस प्रकार उठते हुए 
योबन की उदाम तरंगों पर बराग्य और संयम की गहरी मुहर 
लगा दी और प्राप्त भोगों को छोड़ कर सच्चे त्यागी होने का 
परिचय दिया । कहा भी है :-- 


वेराग्य और दीक्षा--- 


वस्त्र गथ अल्कारों, स्त्रोओ ने शयनासनो, 
पराधोन पणे त्याग, तथी त्यागी नते बने । 
जे प्रिकान्त भोगो ने पामी ने अलशा करे, 
स्वाधोन प्राप्त भोगों ने, त्यागे स्यागीज ते खरे । 


ब्रक्मचयय के नियम के साथ-साथ एक और नियम भी पति 
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पत्नी दोनों ने म्रहण किया | उन्होंने यह प्रतिज्ञा की कि जब तक 
प्रत्रज्ित होने की अभिलाषा पूरी न हो तब तक वे एकान्तर-- 
एक दिन के बाद एक दिन--उपवास किया करेंगे। परन्तु 
प्रत्रजित होने की सनोकामना पूरी होने के पूर्व ही भीखणजी की 
पत्नी का स्वर्गवास हो गया। अब भीखणजी अकेले रह गये । 
लोगों ने उनको फिर विवाह कर लेने के लिए समभाया परन्तु 
वे दृढ़चित रहे । उन्होंने लोगों की एक न सुनी और प्रतिज्ञा की 
कि वे यावज्जीवन विवाह नहीं करेंगे। 

इस प्रकार भीखणजी ने मुनि जीवन के लिए अपने को पूर्ण 
रूप से तेयार कर लिया और समय पाकर आचार्य श्री रुष- 
नाथजी के हाथ से प्रत्रज्या ली। कहा जाता दे कि जब 
भीखणजी उदर में थे तब माता दीपाँबाई ने स्वप्न में एक केशरी 
सिंह का दृश्य देखा था । इससे उनकी धारणा थी कि उनका पुत्र 
महा यशस्वी पुरुष होगा और वह उस शुभ मुहत्ते की धीर चित 
से प्रतीक्षा कर रही थीं। इसी बीच में दीक्षा लेने के लिए 
आज्ञा देने की मांग उनके सामने आई। भीखणजी अपनी 
माता के एक सात्र पुत्र ओर सहारे थे। भीखणजी के इस विचार 
को दीपाँ बाई सहन न कर सकीं और इसलिए दीक्षा के लिए 
अनुमति देना अस्वीकार कर दिया । 

अनुमति देना अस्वीकार करते समय माता दींपां बाई ने 
आचाय॑ श्री रुघनाथजी से सिंह-स्वप्त की भी चर्चा की थी 
और कहा था कि भीखणजी के भाग में साधु होना नहीं परन्तु 
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कोई वेभवशाली पुरुष होना बदा है। इस प्रकार हठ करते 
हुए देख कर आचार्य श्री रुघनाथजी ने दीपा बाई से कहा था 
कि तुम्हारा यह स्वप्न मिथ्या नहीं जा सकता। प्रत्नज्या लेकर 
भिक्‍्खू सिंह की तरह गूंजेगा। आचार्य श्री रुघनाथजी की 
यह भविष्य वाणी अक्षरशः सत्य निकली । माता की धारणा 
के अनुसार भीखणजी कोई ऐश्बय्यशाली मुकुटधारी राजा तो 
न हुएं परन्तु त्यागियों के राजा, तत्त्यज्ञान और अखण्ड आत्म- 
ज्योति के धारक महा पुरुष अवश्य निकले। 

स्वामीजी की दीक्षा सम्बत श्८०८ की साल में हुईं। उस 
समय उनकी अवस्था २६ वर्ष की थी। उन्होंने पृर्ण योवना- 
वस्था में मुनित्च धारण किया । प्रत्नजित होने के बाद प्रायः 
प बष तक वे आचाय श्री रूघनाथजी के साथ रहे । इस अवसर 
को उन्होंने जन शाश्रां के गम्भीर अध्ययन और चितन में 
बिताया। भीखणजी की वृद्धि अयन्त तीक्षण थी। वे तत्त्व 
को बहुत शीघ्र प्रहण करते थे। थोड़े ही दिनों में उन्होंने मेन 
तत्वज्ञान और घम का तल्स्पर्शी और गम्भीर ज्ञान प्राप्त 
कर लिया | चर्चा में बड़े तेज निकले | वे आचाय श्री रुघनाथजी 
से तत्वज्ञान, धर्म और साधु आचार-विचार सम्बन्धी गम्भीर 
प्रश्न करते रहते। गुरु शिष्य में परस्पर अत्यन्त प्रीति और 
विश्वास भाव था। और यह प्रगट बात थो कि भावी आचाय 
भीखणजी ही होंगे। 
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सम्बत्‌ १८१४ की बात है। एक ऐसी घटना घटी जिसने 
भीखणजी के जीवन में एक महान 
परिवतन कर दिया । मेवाड़ में राजनगर 
नामक एक शहर है। वहाँ पर उस समय आचार्य श्री रुघ- 
नाथजी के बहुत अनुयायी थे। इन अनुयायियों में अधिकांश 
महाजन थे ओर कई आगम रहस्य को जाननेवाले आवक 
थे। साधुओं के आचार-विचार को लेकर इनके मन में 
कई प्रकार की शंकाएँ खड़ी हो गई थीं और बात यहाँ तक 
बढ़ी कि इन शआवकों ने आचार्य श्री रघनाथजी की सम्प्रदाय 
के साधुओं को वन्दना नमस्कार करना तक छोड़ दिया। इन 
श्राबकों से चर्चा कर उन्हें अनुकूल लाने के लिए भीखणजी 
भेजे गये। भीखणजी ने राजनगर में चौमासा किया और 
शआ्राबकों को समझा कर उनसे वंदना करना शुरू करवाया। 
श्रावकों ने बंदना करना तो स्वीकार किया परन्तु वास्तव में 
उनके हृदय की शकाएंँ दूर नहीं हो सको थीं । उन्होंने स्वामीजी 
से साफ कहा भी कि हमारी शंकाएँ तो दूर नहीं हुई हैं परन्तु 
आपके विश्वास से हम लोग वंदना करना स्वीकार करते हैं । 
गुरु की आज्ञा को पालन करने के लिए भीखणजी ने कुछ चालाकी 
से काम लिया था। भीखणजी ने सत्य के आधार पर नहों 
परन्तु अपने व्यक्तित्व के प्रभाव से और भ्रूठ का आश्रय लेकर 
श्रावर्कों को बंदना करने के लिए राजी किया था। इस प्रकार 
भीखणजी आत्म बंचना का जहर पी गये। गुरु और साथु 


आत्म-वश्चना का विष--२ 
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पद की मर्यादा की रक्षा के छिए भीखणजी ने श्रावकों के सत्य 
विचारों को गलत प्रमाणित किया और आगम विरुद्ध आचार 
का मंडन किया ! 

इस घटना के कुछ ही बाद भीखणजी को भीषण ज्वर का 

प्रकोप हो आया। जेसे वद्द विष 
आत्म-साक्षात्कार की प्यास--- 
भीतर न टिक कर बाहर निकल 

रहा हो । भीखणजी के विचारों में तुमुछ संघर्ष हुआ। एक 
अपूर्व क्रान्ति उत्पन्न हुईं। आत्म-वच्चना के पाप से उनका 
हृदय काॉपने छगा । उन्हें तीत्र प्रायश्चित और आत्म ग्लानि का 
अनुभव हुआ। उन्होंने विचारा मेंने कंसा अनथ किया ! 
मैंने सय को झठ प्रमाणित किया ! यदि इसी समय मेरी मृत्यु 
हो तो मेरी कैसी दुर्गति हो! ऐसी अपूर्व भावना को भाते 
हुए उन्होंने उसी समय प्रतिज्ञा की: यदि में इस रोग से मुक्त हुआ 
तो अवश्य पक्षपात रहित होकर सच्चे मार्ग का अनुसरण करूँगा, 
जिनोक्त सच्चे सिद्धान्तों को अंगीकार कर उनके अनुसार 
आचरण करने में किसी की खातिर नहीं करूँगा। इस प्रकार 
दिव्य आन्तरिक प्रकाश से उनका हृदय जगमगा उठा और यह 
प्रकाश उनके जीवन को अन्त तक आलछोकित करता रहा | 

विपति में जहाँ पापी मनुप्य हाय तोबा करता है वहाँ एक 
सच्चा मुमुक्षु पुरुष अपनी आत्मा की रक्षा में लगता है। ज्यों- 
ज्यों शारीरिक दुःखों का बेग बढ़ता है त्यों-तयों उसके हृदय की 
वृत्तियों की अन्तर्मुखता भी बढ़ती जाती है और उसकी आत्मा 
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अधिकाधिक सत्य के दर्शन के लिए दौड़ती है। स्वामीजी जो 
विचार निरोगावस्था में नहों कर सके वे विचार रोगावस्था में 
उनके हृदय में उठे। सांसारिक प्राणी की दृष्टि जहाँ मिथ्या 
आत्म सम्मान, बाह्य सुख और प्रतिष्ठा की खोज करती रहती 
है वहाँ मुमुक्षु की दृष्टि अन्तर की ओर होती है। मानापमान 
के सवाल में वह कभी पड़ भी जाता है तो भी मुमुश्न को 
उससे निकलते देर नहीं लगती । भीखणजी के साथ भी ऐसा 
ही हुआ। वे आन्तरिक मुमुझ्षु थे। 

भीखणजी को यह्‌ प्रगटर मालुम देने लगा कि उनका पक्ष 
मिथ्या है और श्रावकों का पक्ष सत्य 
है फिर भी वे अधीर न हुए। आत्मार्थी 
फंक-फंक कर चलता है। वह अधीरज को महान पाप 
समभता है। वह अपने विचारों को एक बार नहीं परन्तु 
बार-बार सत्य की कसौटी पर कसता है और जब जरा भी 
सन्देह नहीं रह जाता तब जो अनुभव में आता है उसे 
प्रगट करता हे । स्वामीजी ने भी अन्तिम निर्णय देने के लिए 
इसी मार्ग का अवलम्बन किया। उन्होंने धीर चित से दो 
बार सूत्रों का अध्ययन किया। गुरु को पक्षपात कर झूठ को 
सत्य प्रमाणित करना जहाँ परभव में महान दुःख का कारण 
होता वहाँ गुरु के प्रति भी कोई अन्याय होने से आत्मिक 
दुर्गति होने का कारण था। इस दुधारी तलवार से बचने के 
लिए आगम दोहन ही एक मात्र उपाय था। इस दोहन से 


दुधारों तलबवरार-- 
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जब उन्हें ठीक निश्चय हो गया कि वे मिथ्या हैं तब श्रावकों के 
समक्ष उन्होंने अपनी गलती स्वीकार करते हुए उनकी मान्यता 
सत्य है और आगम का आधार रखती है यह घोषित किया । 
श्रीमदर भीखणजी ने जिनोक्त मार्ग अंगीकार करने की 
प्रतज्ञि की थी पर इससे पाठक यह न 
समझे कि उन्होंने आचाय श्री रुघनाथजी 
के शिष्य न रहने की ही ठान टी थी और किसी नए मत 
के प्रबलक ही वे बनना चाहते थे। जहाँ सच्चा सार्ग हो 
वहाँ गुरू रूप में या शिष्य रूप में रहना उनके लिए समान था | 
आत्म-कल्याण का प्रश्न ही उनके सामने प्रमुख था इसलिए 
शिष्य रह कर भी वे इस साध सके तो उन्हें कोई आपत्ति न 
थी | इसीलिए आचाय श्री रघनाथजी के पक्ष को गलत सममक लेन 
पर उन्होंने उसी समय उनसे अपना सम्बन्ध नहीं तोड़ दिया | 
बल्कि उलटा उत्होंने यद जिचार किया कि आचाय सहाणज 
से मिल कर शास्त्रीय आलोचन करूंगा और सारे सम्प्रदाय 
को हर उपाय से शुद्ध मार्ग पर छाने का प्रयत्न करूंगा । 
उनके न मानने पर वे क्या करंगे इसका निश्चय वे कर चुके 
थे परन्तु इस निश्चय को वे तभी काम में लाना चाहते थे जब 
कि आचार्य महाराज को समभने का पूरा अवकाश दे देने पर 
भी वे सत्माग परन आत्ते। इस समय भीखणजी ने जिस 
विनय और धीरज का परिचय दिया वह अवश्य ही उनकी 
मुमुश्भता, आन्तरिक वेराग्य और धम भावना का द्रोतक था । 


अपूर्व विनय--- 
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चातुर्मास समाप्त होने पर श्रीमद्‌ भीखणजी ने राजनगर 
से विहार किया। उन्होंने अपने साथ जो चार और साथु 
थे उनको अपनी मान्यताओं को अच्छी तरह सममभकाया। 
वास्तविक साधु आचार और विचार की बातं उनको बतलाई। 
यह सुन कर सभी साधु हित हुए और भोखणजी के बिचारों 
को सत्य पर अवलूम्बित समझा। भीखणजी राजनगर से 
विहार कर सोज़त की ओर आ रहे थ। रास्ते में छोटे-छोटे 
गांव पड़ते थे, इस लिए साधुओं के दो दत्ठ कर दिए एक दल में 
बीरभाणजी थे! भीखणजी ने वीरभाणजी को सममका दिया 
था कि यदि वे रुघनाथजी के पास पहिले पहुंचे तो वहाँ इस 
विषय को कोई चर्चा न कर क्योंकि यदि पहिले ही बात सुन कर 
पशक्षपात हो गया तो समझाने में विशेष कठिनाई होगी। में 
खुद जाकर सब बातें बिनय पूर्वक उनके सामने रखेगा और 
उन्हें सत्य साग पर लाने की चेष्टा करूंगा। घटना चक्र से 
वीरभाणजी ही पहिले सोजत पहुँचे । उस समय रुघनाथजी वहां 
थे । बीरभाणजी ने बन्दना की। आचार्य रुघनाथजी ने पूछा 
श्रावकों की शकाएँ दूर हुईया नहीं। वीरभाणजी ने उत्तर 
दिया--“आबकों के कोई शंका होती तब न दूर होती उन्होंने तो 
सिद्धातों का सब्चा भेद पा लिया है। हम लोग आधाकर्मी 
आहार करते है । एक ही जगह से रोज-रोज गोचरी करते हैं, 
बस्त्र, पात्रादि उपादानों के बंधे हुए परिमाण का डल्लंघन करते 
हैं, अभिभावकों की आज्ञा बिना ही दीक्षा दे डालते हे; हर 
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किसी को प्रत्नजित कर लेते हैं, इस तरह अनेक दोषों का हमलोग 
सेवन करते हैं और केवछ सेवन ही नहीं परन्तु उनको उचित 
भी ठहराते हैं। श्रावक सत्य ही कहते हैं उनकी शंकाएँ मिथ्या 
नहीं हैं।' यह सुन कर रुघनाथजी स्तम्मित हो गये। उन्होंने 

कहा---यह क्या कहते हो ? बीरभाणजी ने कहा-में सत्य ही 
कहता हूँ । मेंने जो कहा वह तो नमूना सात्र है, पूरी बात तो 
भीखणजी के आने से ही मालम होगी। इस तरह धीरज न 
होने से वीरभाणजी ने सारी वात कह डाली। भीखणजी 
इस घटना के बाद पहुँचे। आते ही उन्होंने आचाये महाराज 
रुघनाथजी को वन्दन नमस्कार किया परन्तु उन्होंने 
भीखणजी से रुव न जोड़ी और न उनका वन्दन नमस्कार 
स्वीकार किया। यह देख कर श्रीमद भीखणजी समझ गये 
कि हो-न-हो वीरभाणजी ने पहले हो सारी बात कह दी 
है। भीखणजी ने इस प्रकार उदासीनता का कारण पूछा 
तब उन्होंने उत्तर दिया --तुम्हारे मन में शकाएँ पड़ गयी हैं। 
तुम्हारा ओर हमारा दिल नहीं मिल्ठ सकता । आज से हमारा 
और तुम्हारा आहार भी एक साथ नहीं होगा।' श्रीमद 
भीखणजी ने मन में विचार किया हममें और इनमें दोनों में 
ही समकित नहीं हैं परन्तु अभी बहस करना निरथंक है। शायद 
ये सोचते हों कि में हर हाछत में इनसे अलूग होना चाहता हूँ 
और इन्हें गुरु नहीं मानना चाहता। इसलिए उचित है कि 
में उनकी इस धारणा को दूर कर उनके हृदय में विश्वास उत्पन्न 
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कहूँ कि मेरे विचार ऐसे नहीं हैं। मुझे शिष्य रूप में रहना 
अभीष्ट है बशतें कि सन्‍्मार्ग के अनुसरण में कोई रुकावट न हो । 
यह सोच कर उन्होंने आचाये श्री रुपनाथजी से कहा--मेरी 
शकाओं को दूर कीजिए | मुमे प्रायश्वित्त देकर भीतर लीजिए, 
इस तरह आचार्य महोदय की ब्यथ आशंका को दूर कर सामिल 
आहार किया | 

इसके बाद सुअवसर देख कर श्रीमद्‌ भीखणजी ने 
आचार मद्दाराज के साथ विनम्रता पूर्वक 
आलोचना शुरू की। उनका कहना था कि 
हमलोगों न आत्मकल्याण के लिए ही घरवार छोड़ा है अतः 
भूठी पक्षपात छोड़ कर सच्चे मार्ग को प्रहण करना चाहिए। 
हमें शासक्षीय बचनों को प्रमाण मान कर मिथ्या पक्ष न 
रखना चाहिए । पूजा प्रशंसा तो कई बार मिल चुकी है, पर 
सथ्ा मार्ग मिलना बहुत ही कठिन है, अतः सच्चे मार्ग को 
प्राप्त करने में इन बातों को नगण्य समझना चाहिये । आपको इस 
सम्बन्ध में सन्देह नहीं रखना चाहिए कि यदि आपने शुद्ध जेन 
मार्ग को अद्भीकार किया तो मेरे लिए आप अब भी पूज्य ही 
रहेंगे। आप पुण्य-पाप का मेल मानते हैं, एक ही काम में पुण्य 
और पाप दोनों सममतते हैं यह ठीक नहीं है। अशुभ योग से 
पाप का बन्ध होता है और शुभयोग से पुण्य का संचार होता 
है परन्तु ऐसा कौन सा योग है जिससे एक ही साथ पुण्य और 
पाप दोनों का संचार होता हो ? अतः आप अपनी पकड़ को 


गुरु से चर्चा--- 
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छोड़ कर सच्ची बात को ग्रहण कीजिए । परन्तु आचार्य रुघनाथजी 
पर भीखणजी की इन बातों का कोई असर नहीं पड़ा । उल्टे वे 
अधिक क्रद्ध हो उठे। भीखणजी ने सोचा अब उत्तावल करने से 
काम नहीं होगा जिद को दूर करने के लिए घीरज से काम लेना 
होगा । मौका देख कर फिर उनने प्रार्थना की कि इस बार 
चातुर्मास एक साथ किया जाय जिससे कि सच्च म्रूठ का निर्णय 
किया जा सके परन्तु आचार्य महाराज ऐसा करने के लिए 
राजी नहीं हुए । 

इसके बाद श्रीमद्‌ भीखणजी बगड़ी में फिर आचार्य से मिले 
ओर फिर चर्चा कर सच्चे मार्ग पर आने का 
अनुरोध किया परन्तु आचाय रुघनाथजी ने 
एक न सुनी | अब भीषणजी को साफ-साफ मसारूम हो गया कि 
आचार्य महाराज समभझाए नहीं समझ सकते अतः उन्होंने 
सोचा कि अब मुझे अपनी ही चिन्ता करनी चाहिए | यह सोच 
कर स्वामीजी ने आचाय महाराज से सम्बन्ध तोड़ दिया। 
बगड़ी शहर में उनका संग छोड़ कर श्रीमद भीखणजी ने अछग 
विहार कर दिया | 

इस प्रकार आचाये श्री रुघनाथजी से अपना सम्बन्ध 
विच्छेद कर श्रीमद्‌ू भीखणजी ने अपने लिए 
विपत्तियों का पहाड़ खड़ा कर लिया। उस 
समय आचाय रुघनाथजी एक प्रतिष्ठित आचार्य समझे जाते 
थे। उनके अनुयायियों की संख्या बहुत थी । श्रीमद्‌ भीखणजी 


अन्तिम प्रयास-- 


प्रभु के पथ पर-- 
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के अछग होते ही आचाय रुघनाथजी ने उनका घोर विरोध 
करना शुरू किया। परन्तु भीखणजी इन सबसे बिचलित 
होनेवाले न थे। श्रीमद भीखणजी को भयभीत करने के लिए 
तथा उसको फिरसे स्थानक में छोट आगे को बाध्य करने के 
लिए शहर में सेवक के द्वारा ढिढोरा पिटवा दिया गया कि कोई 
भी भीखणजी को उतरने के लिए स्थान न दे। कोई जान सुन 
कर भीखणजी को उतरने के लिए स्थान देगा उसको सबे संग 
की आण है। भीखणजी इस विरोध से तनिक भी विचवलित न 
हुए। सिंह की तरह अपने निश्चय पर डटे रहे। विचार किया 
यदि इस विपत्ति से घबड़ा कर में फिर स्थानक में चला गया. 
तो फिर पुराने जाल में फंस जाऊँगा और फिर उससे निकलना 
भी सरल न होगा यह्‌ सोच कर भविष्य की कठिनाइयों की 
तनिक भी चिन्ता न करते हुए उन्होंने बगड़ी शहर से विहार 
का विचार ठान लिया | बिहार कर जब बगड़ी शहर के बहिर- 
द्वारा के समीप आए तो बहुत जोरों से आँधी चलने लगी। 
विवेकी भीखणजी ने उसी समय विहार करना बंद कर दिया । 
जोर की हवा बहने के समय विहार करना उचित न समम वे 
पास की जेतसिंहजी की छत्रियों में ठहरे । 

जब आचाय रुघनाथजी को यह माठ्ूम हुआ तो बहुत लोगों 
को लेकर वे वहाँ आए और भीखणजी 
से जोरों की चर्चा हुई | आचाय रुघना- 
थजी ने कहा: यह पंचम आरा है, इसमें इतनी कठिनाई से निभाव 


आशा का धागा दूरा--- 
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नहीं हो सकता, तुम्हें जिद छोड़ हमारे साथ आ जाना चाहिए । 
भीखणजी ने जवाब दिया कि पंचम आरा अवश्य है फिर भी 
धर्म में परिबतन नहीं हुआ है। इस आरे में भी हम उसको 
उसी सम्पूर्णता के साथ पाल सकते हैं जिस सम्पूर्णता के साथ वह 
पहिले पाछा जाता था। आरे के बहाने को सामने रखकर शिथि- 
छाचार का पोषण नहीं किया जा सकता। यदि पहिले आरों में 
शिथिलछाचार बुरा और निनन्‍्य था तो अब भी बह वैसा ही है। में 
तो प्रभु आज्ञा को शिरोधायय कर शुद्ध संयम को पाछुँगा । यह सुन 
कर आचार्य रुघनाथजी की निराशा का ठिकाना न रहा | उनकी 
आशा का अन्तिम घागा भी टूट गया। भीखणजी उनके प्रिय 
शिष्य थे। उनमें असाधारण विद्वता और प्रतिभा थी । ऐसे साधु 
का संघ में होना आचार रुघनाथजी के लिए गौरव का विषय 
था। भीखणजी के आशाशून्य उत्तर को सुन कर आचाय हघनाथ 
जी को आँखों में आँसू आ निकले । यह देख कर उदयभाणजी ने 
कहा “आप एक टोले के नायक है आपको ऐसा नहीं करना 
चाहिए!। आचाय॑ रुघनाथजी ने कहा - “किसी का एक जाता है 
तो भी उसे अपार फिकर होता है--यहाँ तो एक साथ पाँच जा 
रहे हैं।! 

आचाय रुघनाथजी के इस मोह को देख कर भी भीखणज़ी 
अपने निश्चय से विचल्ित न हुए । एक संध में करीब ८ बर्ष तक रह 
जाने के कारण पारस्परिक प्रेम हो जाना संभव है। फिर 
भीखणजी तो अपने गुरु के विशेष स्नेहभाजन थे; फ़िर भी वे 
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डिगे नहों। उन्होंने सोचा जिस दिन मेंने घर छोड़ा था उस 
दिन मेरी मा ने भी स्नेह के आँसू बहाए थे परन्तु मेंने उस दिन 
डन आँसुओं की परवाह न कर घरबार त्याग दिया तो अब इन 
आँसुओं की कीमत ह्वी बच्चा है? यदि में इन के साथ रहूँ तो 
मुमे परभव में बिशेष रोना पढ़ेगा। यह सोच कर भीखणजी 
हृढ़ चित रहे ! 

अब आचाय रुघनाथजी के क्रोध का पारवार न रहा। 
भीखणजी की इस हृढ़ता से, अपने को एक 
'टोले का अधिनायक सममने वाले, आचार्य 
के अभिमान को गहरा धक्का लुगा। उन्हें क्रोध होना स्वाभाविक 
ही था। उन्होंने भीखणजी से कहा “अच्छा तो अब तुम देखना, 
तुम्हारे कहीं भी पेर न जमने पाएँगे । तुम कहाँ जाओगे-९ तुम 
जहाँ जाओगे वहीं तुम्हारे पीछे में रहूंगा ।/ 

भीखणजी ने आचार्य रुघनाथजी के इन क्रुद्ध बचनों का बड़ी 
ही शान्ति से जवाब दिया--“मुझे तो परिषह सहने ही हैं । इनके 
डर से में भयभीत नहीं हो सकता (- यह जीबन तो क्षण- 
भंगुर है । 

इसके पश्चात्‌ भीखणजी ने निर्भयता के साथ बगड़ी से बिहार 
मल दिया । आचाय रुघनाथजी ने भी उनके पीछे 

पीछे बिहार किया। वरलू में फिर गहरी चर्चा 

हुई । आचार्य रुघनाथजी ने कहा: यह पंचम आरा है, दुषम काल 
है, पूरा साधुपना नहों पल सकता ।' 


आगे नू पोछे में -- 
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भीखणजी ने जबाब में कहा--“दुषम काल में सम्यक चारित्र 
पालन करने के उद्यम में कमी आने के बदछे और अधिक बल 
और पुरुषार्थ आना चाहिए। भगवान ने जो पंचस आरे को 
दुपमकाल बतलाया है उसका अर्थ यह नहीं है कि इस काल में 
कोई सम्यक रूप से धर्म का पाछन ही न कर सकेगा पर उसका 
अथ यह है कि चारित्र पालन में नाना प्रकार की शारीरिक और 
मानसिक कठिनाइयाँ रहेंगी इस लिए चारित्र पान के लिये वहुत 
अधिक पुरुषार्थ की आवश्यकता होगी। भगवान ने तो साफ 
कहा हैः 'जो शिथिलाचारी और पुरुपाथथ हीन होंगे वे ही कहेगे 
कि इस काल में शुद्ध संयम नहीं पाला जा सकता--बल् संघ- 
यण हीन होने से पूरा आचार नहीं पाछा जा सकता! इस 
तरह भगवान ने आगे ही यह बात कह दी है कि वेषधारी ही 
ऐसे बहाने का सहारा छेंगे। इस लिए समय का दोप बतल्छा 
कर शिथिलाचार का पोषण नहीं किया जा सकता!। यह सुन 
कर आचाय रुघनाथजी को महान कष्ट हुआ फिर भी बात सत्य 
होने से इसका प्रत्युत्तर नहीं दे सके । 

फिर उन्होंने एक दूसरी चर्चा छेड़ी। उन्होंने कहा : 'केवल 
दो घड़ी शुभ ध्यान करने और शुद्ध चारित्र पालन से ही केवल 
ज्ञान प्राप्त हो सकता है। इस संघ में रहते हुए भी यह किया 
जा सकता है अतः बाहर होने की आवश्यकता नहीं |? 

भीखणजी ने कहा--साधु जीवन केवल घड़ी दो घड़ी शुद्ध 
संयम पालने के लिये नहीं है परन्तु बह निरन्तर साधना है। 


शत 
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चारित्र की साधना में सच्चा साधु एक पल मात्र भी ढीला नहीं 
चल सकता | दो घड़ी शुभ ध्यान और चारित्र से केवल ज्ञान 
प्राप्त होने की बात अमुक अपेक्षा से है, वह सबंत्र छागू नहीं हो 
सकती । यदि केवल ज्ञान पाना इतना सरल हो तब तो में भी 
श्वासोश्वास रोक कर दो घड़ी तक शुभ ध्यान कर सकता 
हूँ। प्रभभ और शय्यंभव को केवल ज्ञान प्राप्त नहीं हुआ तब 
क्या उन्होंने दो घड़ी भी साधुपना नहीं पाछा था? भ्रगवान 
महावीर के ५४ हजार साधु शिष्यों में केबल सात सौ ही केवली 
थे, तब तो आपके कथनानुसार यही हुआ कि उन्होंने दो घड़ी के 
लिए भो शुद्ध संयम नहीं पाछा था। भगवान महावीर ने १२ 
बष १३ पक्ष तक मौन ध्यान किया परन्तु केवल ज्ञान तो उन्हें 
इस दीघ तपस्या के बाद ही प्राप्त हुआ। क्या आप कह सकते 
हैं कि इस अवधि में दो घड़ी के लिए भी उन्होंने शुभ ध्यान नहीं 
ध्याया। इस लिए दो घड़ी में केवल ज्ञान प्राप्त करने की बात 
अम्ुुक अपेक्षा से है। अमुक अपेक्षा से केबल दो घड़ी में केवल 
ज्ञान प्राप्त हो सकता है इसलिए यह जरूरी नहीं कि केबल दो 
घड़ी को इसके लिए रक्‍्ख लिया जाय और शेष जीवन को 
शिथिलाचार में विता दिया जाय । साधु को जीबन के प्रत्येक 
पल में जाकरुक रहने की आवश्यकता है। उसके जीबन का 
प्रत्येक पख संयम और तपस्या की निरन्तरता से सजीव रहना 
चाहिए। खाते-पीते, डठते-बेठते, सोत्ते-जागते, चलते-फिरते-- 
साधु के प्रत्येक कार्य में जागृति चाहिए तभी उसके नए कर्मों का 
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संचार रुकेगा,' इस तरह अनेक प्रकार की चर्चाएँ हुई परल्तु 
आचार्य रुघनाथजी के हृदय पर कोई असर न पड़ा । 

आचाये रुघनाथजी के जयमलूजी नामक एक चाचा थे। वे 
भी एक टोले के नायक थे। वे प्रकृत्ति के बढ़ दी 
सरल और भद्र थे | वे भीखणजी के पास आए | 
भीखणजी ने उनको सब बातें समझाई'। जयमलजी भीखणजी 
के सिद्धांतों की सच्चाई से प्रभावित हुए और उन्हों ने भीखणज्ञी 
के साथ होने का निश्चय किया। यह बात जब आचार्य रुघ- 
नाथजी के कानों तक पहुँची तो उन्होंने जयमलजी को भड़का 
दिया। आप भीखणज्ी के साथ मिल जायंगे तो आपका कोई 
अलग टोला न रहेगा । आपके साधु भीखणजी के साधु माने 
जायंगे । इससे भीखणजी का काम बन जायगा परन्तु आपका 
कोई नाम नहीं रहेगा ! इस तरह की बातों को सुन कर जय- 
मलजी के विचार फिर गये। भीखणजी के साथ मिलने का 
विचार छोड़ दिया। उन्होंने भीखणजी से अपनी असम- 
थंता को प्रगट करते हुए साफ शब्दों में कहा था -“भीखणजी ! 
में तो गले तक डूब चुका हूँ, आप शुद्ध साधु जीवन का पालन 
कीजिए हमारे लिए तो अभी वह अशक्य ही है ।! इस तरह 
आचाये रुघनाथजी नाना प्रकार की बाधाएँ भीखणजी के मागे 
में उपस्थित करते थे परन्तु भीखणज्ञी जरा भी विचलित 
नहीं हुए। 


गले तक ड्बा-- 
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अब भीखणजी ने आत्मोद्धार के लिए फिर से दीक्षा लेने का 
विचार किया और इसके लिए ये 
हृढ़ता से तेयारी करने छगे। 
भीखणजी के साथ भारीमछजी नाम के एक सत और इनके पिता 
क्ृप्णोजी भी थे । ये दोनों ही आचाय रुघनाथजी के टोल में जब 
भीखणजी थे, तो उनके द्वारा प्रत्रजित किए गये थे। ऋकष्णोजी 
उम्र प्रकृति के थे। उनकी प्रकृति साथु जीवन के सर्वथा विषरीत 
थी। यह देख कर भीखणजी ने भारीमलजो को कद्दा कि 
तुम्हारे पिता साधु बनने के योग्य नहीं हैं, में नई दीक्षा लेने का 
विचार करता हूँ। हम छोागों का जोरों से विरोध होने की 
संभावना है । आहार पानी की कठिनाई पंग-पग पर होगी । इन 
कठिनाइयों का सहने की हिम्मत क्ृष्णोजी में नहीं माछूम देती । 
साधु जीवन में बाणी के संयम की भी विशेष आवश्यकता है, 
इसका भी ऋणोजी में अभाव है । इसलिए तुम्हारी क्या इच्छा 
ह--मेरे साथ रहना चाहते हो या उनके पास ९ 

भारीमछजी ने दस वर्ष की अवस्था में दीक्षा ली थी | चार 
वष तक वे आचाये रुघनाथजी के टोले में थे। इस समय उनकी 
अवस्था केवल १४ वर्ष की थी । बालक भारीमलजी ने दृढ़ता के 
साथ कहा “में आपके साथ ही रहूँगा । मुझे पिता से कोई सम्पर्क 
नहीं है। में तो संयम पालने का इच्छुक हूँ, मुझे आपका 
विश्वास है। में आपके साथ ही रहूँगा। फिर भीखणजी ने 
कृष्णोज़ी से कहा--“हसारा संयम ठेने का विचार है। चारित्र- 


ऋषि भारीमाछजी साथ में--- 
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पालन बहुत मुश्किल है अत: हम आपको साथ नहीं रख सकते | 
कृष्णोजी ने कह्ा--यदि मुझे; साथ नहीं रखते तो मेरे पुत्र को भी 
मु्भे सोंप दीजिए। उसको आप नहीं ले जा सकते। भीखणजी 
ने कहा यह आप का पुत्र है, में मना नहीं करता - आप इसे अपने 
साथ ले जा सकते हैं मुझे इसमें कोई आपत्ति नहीं है। तब 
कृष्णोजी भारीमाछ को लेकर दूसरी जगह चले गये । भारीम॒छजी 
पिता के इस कार्य से असन्‍्तुष्ट थे। उन्होंने इस बात की प्रतिज्ञा 
कर ली कि में जीवन पर्यन्त क्रृप्णोजी के हाथ का आहार पानी 
नहीं छुँगा । इस तरह अनसन करते हुए दो दिन निकल गये परन्तु 
भारीमालजी पर्बत की तरह हृढ़ रहे। तब कृष्णोजी भी हतोत्साह 
हो गये ओर भारीमछजी को फिर भीखणजी के पास छा कर 
छोड़ दिया और कहा - “यह आप ही से राजी है, मुमसे तो यह 
जरा भी प्रेम नहीं करता । इसको आहार पानी छाकर दीजिए 
जिससे यह भोजन करें। इसका पूरा यन्न रखिएगा और आप 
संयम ले उसके पहिर मेरा भी कहीं ठिकाना लगा दें!। यह 
सुन कर भीखणजी ने क्रप्णोजी को आचाय जयमलजी के पास 
भेज दिया | 

विहार करते-करते भीखणजी जोधपुर पहुँचे । यहाँ पहुँचते- 
पहुँचने उनके साथ तेरह साधु हो गये। इनमें पाँच 
आचार्य रुपनाथजी की सम्पदाय के, छः जयमलजी 
की सम्प्रदाय के तथा दो अन्य सम्प्रदाय के थे। इन साधुओं में 
टोकरजी, हरनाथजी, भारीमाउजी, बीरभाणजी आदि सामिल 


पथ प्रतिष्ठा -- 
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थे। इस समय तक २३ आवक भी भीखगजी की पक्ष में हो 
गये। जोथपुर के बाजार में एक खाली दुकान में श्रावकों ने 
सामायिक तथा पोषधादि किया | इसी समय जोधपुर के दिवान 
फतेहचन्दजी सिंघी का बाज़ार में से जाना हुआ। साधुओं के 
निर्दिष्ट स्थान को छोड़ बाजार के चोहटे में श्रावकों को सामा- 
यिक, पोौषध आदि धार्मिक क्रियाएँ करते देख कर उन्हें आश्वय 
हुआ। उनके प्रश्न करने पर शावकों ने आचाय रुघनाथजी से 
भीखणजी के अलग होने की सारी बात कह सुनाई तथा जन शाख्रों 
की दृष्टि से अपने निमित्त बनाए मकानों में रहना साधु के लिए 
शाख्ष-सम्मत नहीं है यह भी दबताया। फतेहचन्दजी के पूछने 
पर यह भी बतढाया कि भीखणजी के मतानुयायी अभी तक 
१३ ही साधु हैं ओर श्रावक भी १३ ही है। यह सुन कर 
फर्तेचन्द्जी ने कहा -“अच्छा जोग मिला है-- तेरह ही सन्त है 
ओर तेरह ही श्रावक ? सिंधीजी के पास ही एक संवक जाति 
का कवि खड़ा था। बह यह सब वार्ताछाप बड़ी दिछचस्पी के 
साथ सुन रहा था। उसने तुरन्त ही एक स्वेया जोड़ सुनाया 
ओर तेरह ही साथु और तेरह ही श्रावकों के आश्चर्यकारी 
सयोग को देख कर इनका नामकरण 'तेराएंथी कर दिया । 
स्वामीजी की प्रत्युत्पन्न बुद्धि बहुत ही आश्चयकारी थी। 
उस सेवक कवि के मुख से आकस्मिक इस ,तेरापन्थी' नामकरण 
को सुन कर स्वामीजी ने बहुत हा सुन्दर रूप से उसको व्याख्या 
की--हे प्रभु | तेरा ही पन्‍थ हमें पसन्द आया है इसलिए हम 
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तेरारन्थी हैं। तेरे पन्‍्थ में पाँच महात्रत, पाँच समिति और 
तीन गुप्ति-ये तेरह बातें हैं, हम इन तेरद् बातों को पूरी तरह 
मानते हैं और आचरण करते हैं अतः तेरापन्धी हैं। जिस मार्ग 
गुणों को स्थान है--वेष को नहीं; जिसमें जीव चेतन पदा्थ 
और अजीव अचेतन पदार्थ अलग-अलग माने गये है; जिसमें 
पुण्य को शुभकर्म और पाप को अशुभकर्म माना गया है; 
जिसमें आश्रय को कर्म ग्रहण और संवर को कर्म निरोध का 
हेतु माना गया है; जिसमें निर्जरा को कर्म क्षय का हेतु और 
बंध को जीव और कर्म का परम्पर एकाबगाह होना तथा 
मोक्ष को सम्पूर्ण सुग्य माना गया है- वह तेरापन्थ है। जो ब्रत 
और अब्नत, सावद्र और निखद्य को अलग-अलग बतलाता 
हुआ, तेरी ही आज्ञा को धोरी मान कर चलता है वह तेराप्रन्थ 
नहीं तो किसका पन्‍थ है १ इस तरह स्वामीजी ने 'तेरापन्थी' 
शब्द का एक अनुपम अर्थ लछगा दिया। श्री जन श्वेतास्वर 

तेरापन्थी सम्प्रदाय के नाम संस्करण का यही इतिहास है। 
अब तेरह ही साधु नव दीक्षा लेने के लिए तेयार होने लगे । 
सबने मिल कर सिद्धान्तिक चर्चाएँ की । शास्रों 
का अच्छी तरह से मनन किया, परन्तु चातुर्मास 
आ जाने से कई विषयों पर पूरी चर्चाएँ न हो सकीं इसलिए 
भीखणजी ने कहा कि चौमासा समाप्त हो जाने पर फिर चर्चाएँ 
की जायँगी और जिनके श्रद्धा और आचार मिलेंगे वे सामिल 
रहेंगे बाकी अलग कर दिये जायंगे । इस तरह कह भीखणजो ने 


महा प्रन्नज्या -- 
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सर्व साधुओं को चौसासा भोला दिया और आज्ञा दी कि 
आपषाढ़ सुदी पुनम के दिन सब साधु नव दीक्षा ले छें। इसके 
बाद भीखणजी ने सेवाड़ की ओर प्रस्थान किया और केलवे 
पधारे। वहाँ सम्बत्‌ १८१७; मिति आपषाढ़ सुदी, १६ के दिन अरि- 
हन्त भगवान की आज्ञा ले अठारह ही पापों का त्याग कर दिया 
ओर सिद्धों की साक्षी से नव दीक्षा ली। अन्य साधुओं 
ने भी फिर से नई दीक्षाएँ लॉ। इस त्तरह तेरह महा प्रत्न- 
ज्याएँ हुईं । 

दीक्षा लेने के बाद केजते में ही प्रथम चौमासा किया। यहीं 
पर आचाये भीखणजी को अंधारी ओरी का कष्ट दायक उपसर्ग 
हुआ था। इस चौमासे में हरनाथजी, टोकरजी, और भारी 
मछजी ये तीन संत आचाय भीखणजी के साथ थे। 

चातुर्मास समाप्त होने पर सभी साधु एक जगह इकट्ठ हुए । 
वखतरामजी और गुलाबजी कालवादी हो गये और इसलिये 
शुरू से ही अलग हो गए । बीरभाण जी कई बषों तक आचार्य 
भीग्वणजी के मंत्री रूप में रहे परन्तु बहुत अधिक अविनयी होने 
से वाद में उन्हें दूर कर दिया गया। लिखमी चन्दजी, 
भारोमलजी, रूपचन्दजी और पेमजी भी बाद में निकल 
गये। केवछ आचार्य भीखणजी, थिरपालजी, फ्तेहचन्दजी, 
टोकरजी, हरनाथजी, और भारीमालजी ये छः संत जीवन 
पर्यनव एक साथ रहे और इनमें पारस्परिक खूब ही प्रेम 
रहा । 
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इस प्रकार मत की स्थापना तो हो गयी परन्तु आगे का मार्ग 
सरल न था। रास्ते में विपत्तियों के पहाड़ के 
पहाड़ खड़े थे । परन्तु आचाय भीषणजी इन सब 
से विचलित होने वाले न थे । उन्हें तो केवल आत्म-साक्षात्कार की 
ही प्यास थी और इसके लिए वे अपने प्राणों तक की होड लगा 
चुके थे। पूज्य स्वामी जीवमलजी ने ठीक ही कहा दै 'मरण घार 
शुद्ध मग लियो! अर्थान प्राण देने तक का निश्चय करके ही उन्होंने 
यह काम उठाया था। खांडे की घार पेनी थी फिर भी जीवन 
ओर मरण को पर्याय मात्र समभने वाले के लिए उस पर चलना 
जरा भी कठिन न था। स्वामीजी की नए मत की स्थापना करते 
देख कर आचाय रुघनाथजी के क्रोध का पारा और भी गर हो 
गया। उन्होंने लोगों को नाना प्रकार से भड़काना शुरू किया। 
आचाय भीखणजी को जगह-जगह से जमाली और गोशाले की 
उपमाएँ मिलन लगी । कोई कहता “यह निन्‍हव है इसका साथ मत 
करना! कोई कहता इन्हांने देवगुरु को उत्थाप दिया है, दया 
दान को उठा दिया है ओर जीव बचाने में अठारह पाप बतटाते 
हूं! इस तरह आचाय भीखणजी जहाँ पहुँचते वहाँ बिरोध ही 
विरोध होता । कोई प्रश्न करने के बहाने और कोई दर्शन करने के 
चहाने आकर उनको खरी खोटी सुना जाता । इस तरह उनको 
अनेक कष्टों का सामना करना पड़ा। परन्तु आचारय भीखणजी 
क्षमा-शूर थ। उन्होंने बिना किसी के प्रति हघ भाव छाए, सम 
भाव पूण सहनशक्ति के साथ इन सब यातनाओं को भेछा । 


सहात सिक्षुक-- 
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आचार रुघनाथजी ने लोगों को यहां तक भड़का दिया था क्रि 
भीखणजी को उतरने तक के लिए स्थान नहीं मिलता था । चिकने 
चुपड़े आहार की तो बात ही क्या रूखा सूखा आहार भी भर 
पेट नहीं मिलता था | पीने के पानी के लिएभी कष्ट उठाना पड़ता 
था पर विल्नब्राधाओं से स्वामीजी तनिक भी नहीं घब्राए-- 
मार्गच्युत होने की बात तो दूर थी। स्वामीजी पर आई 
हुई इन्हीं विपत्तियों का वर्णन करते हुए श्रीमद जयाचार्य ने 
लिखा है:--- 


एंच वर्ष पहिछान रे, अन पण प्रो ना मिल्यो, 
बढुल पणे वच जाण रै, छी चोपड तो जिहाँई रहो । 
भारी गुण मिक्रवु तणा, कह्या कदा लग जाय, 
मरणधार शुद्ध मग लियो, कमिय न राग्बी काय ॥ 
इस तरह नाना प्रकार की कठिनाइयाँ एक दिन नहीं दो 


दिन नहीं परन्तु लगातार वर्षो तक आचार्य भीखणजी और 
उनके साथी साधुओं को सहनी पड़ी थी, पर स्वामीजी ने उनके 


सामने कभी मस्तक नहीं ककाया। 
विपदाओं / 3 ही ओ। 
इस प्रकार वे विपदाओं से छड़ते औईदरर्षह परिषें की सम- 







3 व, है 
४ भाव्र पूव कर जे | मे 
लोम हक तपस्या और हा मे ये हु [ ये हा 
वान ले सच (कैर, होना । 
कष्ट सहन--- !' डे हो ३. हाना » महा 
दुलंभ बतछाया है रधैंधों २ हुए 


संस्कारों ओर विचारबारा को हटा कर नवीन और शुद्ध विचार 
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धारा को जनता के जीवन में उतरना कोई सरल कार्य नहीं दै 
और खास कर उस समय जब कि छोगों में हद दर्जे की जड़ता 
जड़ जमाए हुए पड़ी हो और जहाँ विचार शक्ति के स्थान में केवल 
अध शक्ति और स्थिति पालकता ही हो । आचाये भीखणजी ने 
छोगों की अन्ध श्रद्धा और ज्ञान हीनता को देखकर विचार किया 
कि धर्म प्रचार होने का कोई रास्ता नहीं दीखता | लोग जैन धर्म से 
कोसों दूर पढ़े हैं। जेन आचार और विचार का पूर्ण अभाव है । 
अधिकांश छोग गतानुगतिक हैं और सत्यासत्य का निर्णय विवेक 
बुद्धि से नहीं परन्तु अशेसे चठी आती विचार परम्परा से 
करते हैं | ऐसे वातावरण में धर्म प्रचार का प्रयत्न करना व्यथ है । 
इस प्रयत्न में समय और परिश्रम व्यर्थ न खो अब मुझे अपनी 
ही आत्मा के कल्याण के लिए सवंतोभाव से लग जाना चाहिए | 
इस कठिन मार्ग में साधु साध्वियों का होना मुश्किल है अतः 
अब दूसरों को इस सच्चे मार्ग पर लाने की चेष्टा करना निरथेक 
है। इस प्रकार विचार कर उन्होंने सब सन्‍तों के साथ एका- 
तर उपवास करना आरम्भ कर दिया तथा धूप में आतापना 
लेनी शुरू की । सब सन्त चारों आहारों के त्याग पूरक उपवास 
करते और सूय की कड़ी धूप में तपश्चर्या करते। यह लोमहर्षक 
तपस्या महिनों तक चली। साथुओं के शरीर अस्थिपिजर 
होने लगे परन्तु जीवन शुद्धि का यह यक्ष परोक्ष रूप से जीवन की 
अमरता वेली को हरा भरा कर रहा था। आचाय भीखणजी 
ओर उनके सन्‍्तों की यह कृपित करने बालो तपस्या मानो वही 
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दुर्जय युद्ध था जिसका वर्णन उत्तराध्ययन की इन गाथा में 
किया गया है:-- 


जो सहस्से सहस्साणं संगामे दुल्जए जिणे। 
एगं जिशेज्ज अप्पा्ण एस से परमो जड़ ॥ 
अप्पाणमेव जुज्फाहि कि ते जुज्केण बज्कठ । 
अप्पाणमेबमप्पाणंं जदूत्ता सहमेहए ॥ 


आचार्य भीखणजी की इस लोमदरषक तपस्या का प्रभाव 
धोरे-घीरे जनतापर पड़ता जाता था। अब लोगों ने सममा 
कि जो शुद्ध जीवन यापन के लिए अपने प्राणों तक को 
अपनी हथेली में रखता है, वह एक कितना बड़ा त्यागी 
और महान पुरुष है। आचार्य भोखणजी की निर्भीकता, उनकी 
त्याग और तपस्या लोगों की सहानुभूति उनकी ओर 
खींचने छगी। भोजन और पानो की कठिनाइयाँ उपस्थित 
कर जो आचार्य भीखणजी को डिगाना चाहते थे उनको उन्‍होंने 
यह पदाथ पाठ सिखाया कि भूख और प्यास की कठिनाइयों 
से वे डिगनेवाले नहीं हें। इनकी वह जरा भी परवाह नहीं 
करते । खाने-पीने की चीजों का तो वे और उनके साधु स्वेच्छा 
पृवक त्याग कर सकते है। उनका जीवन खाने-पीने के सुख के 
लिए नहीं है, परन्तु संयमी जीवन की कठिनाइयों को सहने के 
लिए। आचाये भीखणजी की इस तपस्या से लोगों में श्रद्धा 
जागी। छोगों ने सोचा कम-से-कम उनकी बात तो सुननी 
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चाहिए। इस विचार से लोग उनके पास जाने छंगे। आचार्य 
भीखणजी उनको जेन सिद्धान्त का वास्तविक स्वरूप बतलाते। 
आज्ञा किसमें है और अनाज्ञा किसमें है, ब्रत क्या है और अन्नत 
क्या है, इसका विश्लेषण करते। इन बातों से छोग प्रभा- 
वितं होते और उनकी बातों में सत्यता के दर्शन कर उनके 
अनुयायी बन जाते । इस तरह वहुत से विचारशील व्यक्तियों ने 
आचाये भीखणजी के वचनामृत से शुद्ध श्रद्धा को प्राप्त कर धर्म 


के सच्चे स्वरूप को पहचाना । 
जसा कि ऊपर एक जगह लिखा गया है, थिरपालजी और फतेह 


चन्दजी नामक दो सन्‍त आचाय भीखणजी 
के साथ थे | दोनों ही बड़े तपस्वी, विचार- 
बान और सरल प्रकृति के थे । जब आचाय भीखणजी आचाय 
रुघनाथजी के टोले में थे तो ये दोनों सन्‍त उनसे दीक्षा में बड़े थे । 
यद्यपि श्रीमद्‌ आचाय भीखणजी अब आचार्य थे फिर भी उन्होंने 
दीक्षा में इन्हीं को बड़ा रखा और उनका पूरा मान सन्‍मान 
किया करते। उन्होंने आचाय भीखणजी को इस प्रकार उम्र तप 
करते देख कर समझाया कि आप तपस्या द्वारा अपने शरीर 
को इस तरह क्षीण न करें। आपके हाथों एक बड़े समुदाय का 

कल्याण होना संभव है। आपकी बुद्धि असाधारण है। अपने 
कल्याण के साथ आप दूसरों के कल्याण का भी पूरा सामर्थ्य रखते 
हैं। आपको यह तपस्या छोड़ कर जनता में धर्म प्रचार करने 
का प्रयत्न करना चाहिए। 


तिरण तारण भिक्‍्खु-- 
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बयोबृद्ध साधुओं की इस परामश्श को आचार्य भीखणजी 
ने स्वीकार किया और इसके बाद से ही सिद्धान्त के प्रचार का 
कार्य विशेष रूप से करने छगे। स्वामीजी के धर्म-प्रचार और 
धर्माद्वारक जीवन का सूत्रपात यहीं से समझना चाहिए। सूत्रीय 
आधार पर सिद्धान्त विषयों की ढालें लिख लिख कर वे उनके द्वारा 
सत्‌ धर्म का प्रचार करने लगे । उन्होंने दान और दया पर तर्कौ- 
बाधित और प्रमाण पुरस्सर सुन्दर ढालें लिखीं, श्रत अब्नत के 
रहस्य को समझाया । नव तत्वों पर एक महत्वपूर्ण पुस्तक लिखी । 
श्रावक के ब्रतों पर नया प्रकाश डाला। ब्रह्मचये के विषय पर 
महत्त्वपूर्ण ढालों की रचना की। इस प्रकार उन्होंने जनता के 
सामने अपनी सारी विचारधारा उपस्थित कर दी। साधु 
आचार पर ढालें रच कर शिथिलाचार को हटाने का प्रयत्न 
किया। अपने तथा अपने साधुओं में सच्चे जेनत्व को उतार 
कर जनता के सम्मुख सच्चे जेन साधुत्व का मुत्तिमान स्वरूप 
उपस्थित कर दिया । 

इस तरह धीरे-धीरे स्वामीजी के मत का प्रचार होने. छगा 
साधु श्रावक और श्राविकाओं की संख्या 
बढ़ने छगी । फिर भी कई वर्षा तक कोई 
साध्वी स्वामीजी के संघ में प्रवजित न हुईं। इस पर किसी ने 
आक्षेप करते हुए कहा: 'स्वामीजी । आपके केवल तीन ही तीथ हें 
“साधु, आबक और श्राविका । साध्वियां न होने से आपका 
यह तीर्थ रूपी मोदक देखने में खाँडा ही है ।” स्वामीजी ने उत्तर 


आदर्शवादी भिक्खु-- 
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दिया--“मोदक खाँडा आवश्यक है, फिर भी वह चौगुणी का है 
अतः उसका स्थाद अनुपम है।' इसके थोड़े ही दिनों बाद 
स्वामीजी के संघ में तीन श्रमणियाँ प्रत्रजित हुई। तीन महि- 
लाएँ एक ही साथ स्वामीजी के पास दीक्षित होने के उद्देश्य से 
आई। जन सूत्रों के अनुसार कम-से-कस तीन साध्बियाँ एक 
साथ रहनी आवश्यक हैं अत: स्वामीजी ने विचार किया कि 
यदि प्रत्नज्या लेने के पश्चात्‌ इनमें से एक भी साध्बी का किसी 
कारण से वियोग हुआ तो एक कठिक परिस्थिति उत्पल्न हो 
जायगी और उस अवस्था में बाकी दो साध्वियों को संलेषणा 
करने के अतिरिक्त और कोई उपाय नहीं रह जायगा। इस बात 
को स्वामीजी ने उन दीक्षार्थी बाइयों के सम्मुख रखा और दीक्षा 
लेने के पृत इस बात पर गंभीरता पूरक विचार कर छेने को 
कहा | तीनों ही ने इस बात को स्वीकार किया कि उनमें 
किसी एक का भी वियोग हुआ तो शेष संलेपणा कर अपने 
शरीर का त्याग करने के छिए तेयार रहेंगी । इसके बाद स्वामीजी 
ने उनको योग्य समक प्रत्रजित किया। इन साध्वियों का नाम 
कुशछांजी, मटुजी और अजबूजी था। इस तरह अपने साथु 
सम्प्रदाय में जरा-सी भी कमजोरी को स्थान दिए बिना और 
शिथिलाचार को बिलकुल दूर करते हुए आचार्य भीखणजी 
निरन्तर जागरुकता और परम विवेक के साथ अपने मार्ग को 
दीपा रहे थे। अपने साधु साध्वियों की संख्या खब अधिक हो 
इसकी ओर उनका जरा भी ध्यान न था। वे तो चाहते थे कि 
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साध और साध्वियाँ चाहें कम ही रहें पर वे हों ऐसे जो आदश, 
चारित्र और संयममय जीवन का ज्वडन्त उदाहरण जनता के 
सन्मुख उपस्थित कर सके ओर मोका आवे तो इनकी रक्षा के 
लिए अपने प्राणों का भो मोह न करें। स्वामीजी भगवान के 
प्रबचनों को ही अपने जीवन का दिशा यंत्र सममते थे और 
उनकी एक भी क्रिया ऐसी न होती थी जो इस यंत्र के अनुसार 
नहो। उनका विवेक हद दर्ज का था। प्रत्येक कार्य में वे 
आगे की सोचा करते थे। इसलिए उन्होंने साध्वियों के सम्मुख 
उनके भविष्य जीवन में आ सकने वाली संभावनां को साफ 
शब्दों में प्रटण कर दिया था। केबल शुरू में ही नहीं परन्तु 
अन्त तक भगवान के बताए हुये मार्ग के अनुसार ही संघ का 
संचालन हो इसका उन्हें खब ध्यान था| 

स्वामजी का अन्तिम चातुर्मास शिरियारी में हुआ । उस समय 


स्वामीजी के साथ ६ सन्‍त और थे--(१) 
भारीमलछजी (२)खेतसीजी (३) उदेरामजी 
(४) क्रूषि रायचन्दजी (५) जीबोजी और 
(६) भगजी । ये सप्त क्रषि चाणोद से पींपाड़ तक बिहार करते हुए 
सोजत, कंटालिया और बगड़ी होकर शिरियारी पधारें। यहीं 
सं० १८६० की भाद्र शुक्षा त्रयोदशी को स्वामीजी का देहान्त 
हुआ था। अन्त समय तक स्वामीजी के हद दर्ज की आत्म- 
जागरूकता और आत्म-समाधि रही | यों तो उनकी भावनाएँ 
सदा ही निर्मल रहती थीं, परन्तु अन्त समय में उनकी निर्मता 


अदृ का आभास और 


महा प्रस्थान की तयारी- 
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दर्शन की वस्तु थी। उन्होंने मृत्यु को बड़ी प्रसन्नतापर्वक केला 
था | उस समय उनकी निर्भीकता, दृढ़ता, आत्म-जागृति और 
सहजानन्द को देखते हुए उन्हें मृत्युजय कहा जाय तो कोई 
अतिशयोक्ति नहीं होगी । 

स्वामोजी शिरियारी में पधारे थे उस समय त्तक उनके 
शरीर में कोई रोग नहीं था। बृद्ध होने पर भी उनकी इनिद्रियाँ 
कायकारी थीं। उनकी चाल तेज थी। उस समय तक वे बड़ा 
परिश्रम किया करते थे । रोज स्वयं गोचरी पधारा करते थे। 
धार्मिक चर्चा में विशेष भाग लेते थे। शिष्यों को लिख-लिख 
कर स्वयं आवश्यक सूत्र का अर्थ बताया करते | श्रावण सुदी १४ 
के बाद स्वामीजी के कुछ दस्त की शिकायत रहने लगी। दबा 
सेवन से कोई छाभ नहों हुआ । परययुंपणपर् के दिन आये तब 
स्वामीजी विमारी की हालत में ही सुबह, मध्याह और 
रात्रि में घार्मिक उपदेश और व्याख्यान दिया करते, खुद गोचरी 
जाते तथा “पंचमी' भी बाहर पधारा करते थे। बीमारी कोई 
भयानक नहीं दिखती थी और न लोगों ने इसे भयानक समभ्ता 
था। भाद्र शुक्ला चौथ की बात है। स्वामीजी को ऐसा माठम 
हुआ जसे शरीर ढीछा पड़ गया हो और उन्होंने अनुमान से 
समभा कि अब आयु नजदीक है। स्वामीजी ने खेतसीजी से 
कहा--तुम, भारीमलछ और टोकरजी बड़े सबिनीत शिष्य हो। 
तुम लोगों के सहयोग से मुझे बड़ी समाधि ग्ही है और 
सयम का अच्छी तरह से पाछन किया है ।” और फिर स्वामीजी 
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ने अकस्मात्‌ क्रषषि भारीमलजी आदि सन्‍्तों को श्रावक 
श्राविकाओं के बेठे हुए बड़ा मार्मिक उपदेश दिया। यह उपदेश 
संघ संचालन के लिए जितना महत्वपूर्ण और उपयोगी दै, उतना 
ही आत्मदशों मुमुक्षु साधु श्रावकों के लिए मागे प्रदर्शकत और 
अमोल है। उसका सार इस प्रकार हैः-- 

१--जिस तरह तुमलोग मुझे समझते रहे और मेरे प्रति 
तुम छोगों को प्रतीति थी, बसे ही क्रूषि भारीमर के प्रति 
रखना। 

२--शिष्य भारीमछ सब सलन्‍त सतियों का नाथ है उसको 
आचार्य मान, उसकी आज्ञा की आराधना करना। उसकी 
मर्यादा का लोप मत करना | 

३--आृषि भारीसाल की आण लोप कर जो गण बाहर 
निकले, उसे साधु मत समझना; जो इसकी आण को शिरोधारय 
करे और सदा सुविनीत रहे, उसकी सेवा करना | यह जिन 
मार्ग की रीति है। 

४--क्षषि भारीमाछ को भार छायक जान कर ही 
आचाय पदवी दी है। इसकी प्रकृति शुद्ध और निर्मल है। 
ऋषि भारीमाल में शुद्ध साधु की चाल है और बह शुद्ध 
साधुत्रत पालन का कामी है। इसमें कोई शंका को स्थान 
नहीं है । 

£--शुद्ध साधुओं की सेवा करना; अनाचारियों से दूर 
रहना; जो कर्म संयोग से अरिहंत भगवान और गुरु आज्ञा का 
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लोप करें, उन अपछन्दों-स्वेच्छाचारियों को बन्दना योग्य मत 
सममना । 

६ --उसन्नों, पासत्थों, कुशीलियों, प्रभादी और अपछल्दों का 
संग न करना। इन्होंने भगवान की आज्ञा को लोप दिया है | 
जिन भगवान ने ज्ञाता सूत्र में इनके संग करने का निर्षेध किया 
है। जिन भगवान की आज्ञा के पालन से परम पद मिलता है। 
आनन्द श्रावक के अभिग्रह के मम को समझ कर उसके अनु- 
सार आचरण करना | 


७- सब . साधु साधवियाँ परस्पर में विशेष प्रीतिभाव 
रखना | एक दूसरे के प्रति राग 6 घ मत करना और कभी दल- 
बंदी न करना | 

८-दिलछ देख-देख कर शुद्ध दीक्षा देना और ऐरे गैरे हर 
किसी को गण में मत मुंडना | 

६-कोई सूत्र की बात समझ में न आवे तो उसको लेकर 
खींचातान मत करना; मन में संतोंप कर उसे केबलियों को 
भोला देना । 

१०--किसी बोल की थाप गुरू की आज्ञा विना स्वछुन्द 
मत से मत करना। 

११- एक, दो, तीन आदि कितने ही गण से क्‍यों न निकल 
जाय उनको परवाह न करना, उन्हें साध मत समझना और 
शुद्धतापूषक साधु-आचार का पालन करते जाना। 

१२-सब एक गुरु की आज्ञा में चलना; इस परस्पर! रीति 
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को मत छोड़ना; आगे जो लिखत किया है उसका बरावर पालन 
करना | 
१३--कोई साधु दोष सेवन कर भूठ बोले और प्रायश्वित 
न ले तो उसे गण से दूर करना ।” 
.] तो रु ! 
अकस्मान्‌ इस उपदेश को झुन कर संतों के आश्रय का 
ठिकाना न रहा । संतों ने इसका कारण पूछा, तब स्वामीजी ने 





कई विचारक बन्ध्रुओं का कहना है कि, 
बिचार-स्वानत््य का गला घोंटता है । स्वामीजी के उपरोक्त बोच में से केवल न० 
२,३ और ९ को ही उद्धुत कर उस पर टिप्पणी करते हुए “ओसवाल नवयुवक्र 
के बिद्वात्‌ सम्पादक श्री भवरमलूजी सिघी ने इसी मासिक पत्र के ९ वे वष 
के ८ वे अड्ढ में लिखा था : 

“यदि उक्त आचाये के इन उपडेशों का 'यान में रख कर हम उनके 
सम्प्रदाय-विच्छेद के कार्य को ठखें तो व स्वय अपने उपदेशों से गरु की 
आज्ञा को उलद्डन करनेवाले अविनयों सिद्ध होते हैं। उन्होंन ही अपनी 
शइ् को खीचातान के बदले क्यों नही केवली को भोला दिया? लेकिन 
नहीं, जड़ता तो साम्प्रदायिकता के साथ रहनेवाला अनिवार्य पाप है। वास्तव 
में जो उक्त आचार्य न किया वह उसकी आत्मा के बल का परिचायक था, 
पर जो उपदेश दिया वह निबंछता, साम्प्रदायिकता और जिन मार्ग 
विपरीतता थी । जिस भी आचार्य ने एसा किया है---और छगभग सभी 
सम्प्रदायाचार्थों ने एसा किया है--व सभी इस दोष के भागी हैं । 

परन्तु गम्भीरतापूबेक देखने से पत्ता चलेगा कि उपरोक्त उद्गार विशेष 
सोच-विचार कर प्रकट नही किए गये हैं, उनके पीछे जेन-बर्म के आचार- 
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जवाब में कहा था--“मेरा तन अब ढीला पड़ गया दहै। मुझे 
परभव नजदीक मालूम दे रहा है, इसलिए यह सीख दै। मेरे 
मन में और कोई आशंका या भय नहीं है। मेरे हृदय में परमा- 
नन्‍द है, तुम लोगों के सहयोग से मुझे पूर्ण समाधि रही है। मेंने 
अनेक मुमुश्षु जीवों के हृदय में अमोल समकित रूपी बीज को 
लगाया है। मेंने अनेकों को बारह ब्रत आदरवाये हैं तथा अनेकों 
विचार सम्बन्धी गहरा अज्ञान रहा हुआ है! जन शास्त्रों में जगह-जगह 
गृह के विनय करने की बात आयी है । जिस तरह अमभिह्वोत्री ब्राह्मण अग्नि 
की शुभ्रूषा करने में साववान रहता हे, उसी प्रकार शिप्य को अपने गुरु को 
सेवा करन के लिए सावधान रहना चाहिये। शिप्य गुरु की आज्ञा अनुसार 
कार्य करे और गुरु का अपसान न करे । इस तरह के वाक्य जगह-जगह 
आए हैं परन्तु इन वाक्यां छा उद्दृश्य दुगुरुओं का विनय करते रहने 
चाहिए -यह नहीं है । उसी प्रकार स्वामीजी के वचनों से यह अर्थ नद्दी 
निकालना चाहिए कि स्वामीजी न उस विचार-स्वतन्त्रता का गला घोंटा 
था जो स्वतन्त्रता श्रशचारों गुरु के प्रति बलवा करने के लिए प्रेरित करे। 





स्वामोजी ने एक आदर्श साधु सस्था को खड़ा किया था। ऋषि भारीमालजी 
को उन्होंने भारछायक सममा था उनमें शुद्ध साधु की चाल देखी थी तथा 
आचार पालन को नीति देखी थो इसलिए उन्हें पूज्य मान कर उनकी आज्ञा 
में चलने का उपदेश दिया था--यह स्वामीजी के उन उपदेश वाक्यों 
से प्रयट है, जो कि उद्धरण में छोड़ दिए गये हैं और जिन पर कोई 
प्रकाश नहीं डाला गया है। अपने उपदेश में उन्होंने यह भी कहा 
था--जो साथु लिए हुए ब्तों का पालन न करे--दोष का सेवन 
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को साधु प्रत्नज्या में दीक्षित किया है। मेंने सूत्र और न्याय के 
अनुसार अनेक ढाले रची हैं। मेरे मन की अब कोई बात बाकी 
नहीं रही है । तुम लोगों से भो मेरा यही उपदेश है कि स्थिर चित्त 
रख कर भगवान के सार्ग का अनुपालन करना, कुमति और 
क्लेश को दूर कर आत्मा को उज्ज्बल करना, एक अणी भर भी 
चूके बिना शुद्ध आचार की आराधना करना, पाँच समिति, 
करे और मालम पड़ जाने पर भी उसका यथोचित प्रायश्वित्त न ले तो 
किसी प्रकार की खातिर करे बिना उसे गण बाहर कर देना । स्वामीजी ने 
ऋषि भारीमालजी के लिए अलग नियम रख दिया था यह कहीं नहीं मिलता । 
उनमें कोई दोष दिखाई दे तो भी उपेक्षा करते जाने का उन्होंने साधुओं 
को उपठेश नहीं दिया था । उन्होंने जगह-जगह कहा है : जेन धर्म में 
गुणों को पूजा है जे मार्ग दूसरे हैं जो निर्गणों की पुजा करते हैं। सोने 
की छुरी सुन्दर होने पर भी उसे कोई पेट में नहीं मारता उसी प्रकार 
कुल-परम्परागत गुरु भी यदि भ्रश्नचारी हो और कुगतिको पहुँचानेवाला हो 
तो कह पूजनीय नहीं है । स्वामीजी के ये वाक्य भी सबके लिए थे । अपनी 
सम्प्रदाय के बाद में होनेवाले आचार्यों के सम्बन्ध में उन्होंने दूसरा नियम 
नहों किया था। उनके सम्बन्ध में कोई छूट नहीं रखी थी फिर उपरोक्त 
उदुगारों को प्रगट करने की कोई भित्ति नहीं है। भावावेश में आकर 
लेखक ने एक बहुत बढ़ा अन्याय कर डाला है। स्वामीजी ने यह भी 
उपदेश दिया था कि दिल देख-देख कर दीक्षा देना, हर किसीकों मत मृण्ड 
लेता। इसमें गुणों को प्रथम देखने को हिदायत की है फिर वह क्रौन-सी 
स्वतन्त्रता है जिसका स्वामीजी ने गला घोंटा था और जिसको लेकर यहां 
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श्रीमद्‌ जयाचार्य ने 'भिखुजश रसायन! नामक जीवन चरित्र में 
दिया है। उसके पढ़ने से परम शान्ति और आत्मानन्द मिलता 
है। इस आलोचना के सम्बन्ध में श्रीमद जयाचार्य ने लिखा 
है--ऐसी आलोचना कान में पड़ने से ही अत्यन्त बेराग्य उत्पन्न 
होता है और जो ऐसी आलोचना करता है उसका तो कहना 
ही क्या ? उसके बढ़े भाग है | 

यह चौथ की बात है। परत्वमी के दिन स्वामीजोी ने 
चौबिह्ार उपवास किया। तृषा से बड़ी असाता उत्पन्न हुई, 
परन्तु स्वामीजी ने समचित से उसे सहन किया। छठ के दिन 
बहुत थोड़े आहार से पारणा किया परन्तु तुर॑नत ही वन हो 
गया। स्वामीजी ने उस दिन के छिए तीनों आहार का त्याग 
कर दिया। ७ मी तथा ८ भी को भी अल्पाहार लेकर त्याग 
कर दिया | खेतसीजी ने स्वामीजी से इस प्रकार त्याग न करने के 
लिए आग्रह किया परन्तु स्वामीजी ने कहा अब देह को क्षीण 
करना चाहिए तथा वेराग्य को बढ़ाना चाहिए। € वीं तथा 
१० वीं को क्रमशः संत खेतसीजी तथा भारमालजी के अनुरोध 
से थोड़ा आहार चख कर तुरन्त आहार का त्याग कर दिया। 
११ के दिन अमछ और पानी के सिवा सब आहार का त्याग 
कर दिया। बारस के दिन बेला किया। इस प्रकार शरीर- 
ममता का त्याग करते हुए तथा पौदगलिक सुखों को ठुकराते हुए 
स्वामीजी संथारे की तेयारी करने छगे। इसके लिए उनकी 
जागरूकता हद दर्ज की थी। इधर शरीर-पुद्रगल ज्यों-ज्यों 
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ढीले पड़ते जा रहे थे, उधर उनकी आत्मा उतनी दी अधिक 
जागरूक और मजबूत बनती जा रही थी। शरीर-शक्ति और 
आत्म-शक्ति में कठोर इन्द्र हो रहा' था । 

सोमवार भाद्र शुद्धा बारस का दिन था। स्वामीजी लेट 
रदे थे। उस समय संत रायचल्दजी जिन्हें, 
स्वामीजी “ब्रह्मचारी' नाम से पुकारा करते थे, 
आए और स्वामीजी को दशन देने का अनुरोध किया । स्वामीजी 
ने नेत्र खोले और अपना हाथ संत रायचन्दजी के मस्तक पर 
रख दिया। बुद्धिमान बालक संत रायचन्दजी ने स्वामीजी 
की हालत देख कर उनसे कहा, 'स्वामीनाथ | आपके पराक्रम क्षीण 
पढ़ रहे हैं ।! यह सुनते ही स्वामीजी चौंक बेठे जेसे सोया हुआ 
सिंह जागा हो । अपने शरीर को सारी शक्ति बटोर कर वे उठ 
बंठे। पुदगलों के साथ यह कैसा तुमुछ युद्ध था, कैसी चमत्कार 
पूर्ण आत्म-जाग्रति और आत्म-साधना थी। उसी समय 
स्वामीजी ने भावी आचाय भारीमालजी तथा अन्य संतों को 
अपने पास बुलाया और उनके पहुँचते ही अरिहल्त भगवान को 
नमोत्थुणं कर आवक आविकाओं के सामने उच्च स्वर में याव- 
ज्वीब तीन आहार का त्याग कर संथारा कर दिया। शिष्यों 
ने अमल का आगार रख लेने को कहा, परन्तु स्वामीजा ने 
जवाब दिया अब आगार किस लिए? अब शरीर की क्या 
सार करनो है ९ यद्द घटना प्रायः दो घड़ी दिन रहते की है। 
रात्रि में क्षषि भारीमाछजी को व्याख्यान देने की आज्ञा की | 


अन्तिम बेला-- 
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ऐसी परिस्थिति में व्याख्यान देना कोई सहज बात न थी! 
भारीमालजी ने कहा--स्वामी, आपके संथारे में हमारे व्याख्यान 
की क्‍या विशेषता है |! परन्तु स्वामीजी ने कह्या--“जब दूसरे संत 
और सत्तियाँ संथारा करते हैं तो उनके सामने व्याख्यान देते हो 
फिर मेरे सामने क्यों नहीं देते ९? 

इस तरह स्वामीजी ने व्याख्यान दिलवाया और उसे मनो- 
योग पूर्वक सुना । रात व्यतीत हुई। सुबह स्थामीजी ने कुछ 
जल प्रहण किया और फिर ध्यानस्थ हो गये । इस समय एक 
आश्चयकारी घटना हुई। करीव १॥ पहर दिन चढ़ा होगा, तव 
स्वामीजी ने कहा--'साधु ओर बारह साध्वियाँ आ रही हैं, 
उनके सामने जाओ ।' स्वामीजी की इस बात का अर्थ 
भिन्‍न २ लगाया जाने रूगा । कइयों ने सममा कि स्वामीजी 
का ध्यान साधुओं में छगा हुआ है, इसलिए ऐसा कहा है । परल्तु 
कुछ ही समय बाद दो साधु आ पहुँचे जो तृपा से असन्त व्याकुल 
हो रहे थे ओर फिर साध्वियाँ भी पहुँचीं। लोगों के आश्चय 
का ठिकाना न रहा | स्वामीजी ने यह ब्रात किस तरह कही, 
यह कोई भी न जान सका। इस घटना पर टिप्पणी करते हुए 
जय महाराज ने टिखा है कि स्वामीजी ने यह बात अटकल 
अन्दाज से कही थी या उन्हें अवधिज्ञान उत्पन्न हुआ था, यह्‌ 
निश्चय पूर्वक तो केबछी ही जाने परन्तु उनकी बात अवश्य 
मिली थी। आए हुए साधु साध्वियों ने स्वाभीजी को वंदना 
की और स्वामीजी ने उनकी बंदना को स्वीकार किया। 
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स्वामीजी को लेटे हुए बहुत देर हो गयी थी, इसलिए संतों ने 
उनकी इच्छा से उन्हें बेठा कर दिया। स्वामीजी ध्यानासन में 
बेठ थे | उस समय उनके कोई असाता नहीं माछुम पड़ रही थी । 
सन्त उनके पास बेठे गुणगान कर रहे थे। चारों ओर श्रावक 
श्राविकाएँ दर्शन कर रही थीं। इस तरह बेठे-बेठे ही अचानक 
स्वामीजी को आयु अवशेष हुईं। परम समाधिपूर्वक स्वामीजी 
का देहाबसान हुआ। यह भादवा सुदी, १३ मंगलवार का 
दिन था और सूर्यास्त में प्रायः १॥ पहर बाकी थी। 

स्वामीजी घर में करीब २५ वर्ष, आचाये रुघनांथजी के 
साथ आठ वर्ष और अवशेष प्राय: ४४ बर्ष 
तक तेरापन्थी सम्प्रदाय के नायक रूप में 
रहे । उनका देहावसान ७७ वर्ष की अवस्था 
में हुआ। स्वामीजी ने कुल ५१ चोमासे किए। आठ चोमासे 
आचार्य रुघनाथजी के पास रहते हुए किए, अवशेष ४३ चौमासे 
शुद्ध संबम में किए। इन का व्योरा निम्न प्रकार है : 


जीवन सम्बन्धी 
खास-खास बिगतें---- 


चौमासों की संख्या सम्बन 
१- केलवे न १८१७,२१४२५११८,४६,५८ 
२->वरल्‌ १ श्पश्ष 
३- राजनगर १ श्टु२० 
४9--कठां लिया २ श्८प२छ (८८ 
४५-वबगड़ो १८२७,३०)३ ६ 


३ 
ईमाघोपुर ४२ १८३१४८ 
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चौमासों की संख्या सम्बत 


७--पींपाड पा १८३४,४५ 

८- आंबेर ९ ५८३४ 

&- पादु 2 १८३७ 

१०-- सोजत १ १८५३ 
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स्वामीजी ने कुछ ४८ साधु और ४5 साध्वियाँ को प्रत्नजित 
किया जिसमें से र८ साधु और 5६ साध्वियाँ कठिन नियर्मों 
का पालन न कर सकने या न करने से गण च्युत हो गयी या 
कर दी गई । 

स्वामीजी ने अपने पीछे मूलठागम अनुसार निर्देष्ष साधुन्रत 
पालन करने वाले तपस्वी साधुओं का एक बड़ा सम्प्रदाय छोड़ा 
था। इस साधु सम्प्रदाय में धुरन्धर विद्वान, महान्‌ तपस्वी, 
असाधारण तत्त्वज्ञानी और आत्मज्ञ साधु थे। 

उनके श्रावकों में. शोभजी, टीकमजी डोसी, गेरूढालजी 
व्यास आदि प्रसिद्ध हैं। 


मारबाड़, मेवाड़, ढूंढाड़ और हाडोती इन चार देशों में ही 
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स्वासीजी का बिहार हुआ था। कच्छ में धर्म-प्रचार का कार्य 
टीकम डोसी के द्वारा हुआ था जिसने स्वामीजी के दो बार 
दर्शन किए थे। 

स्वामीजी एक महा प्रज्ञावान, सम्पूर्ण तपस्वी, पराक्रमी, 
आत्मज्ञानी, वत्वज्ञ, धतिमान ओर जितेन्द्रिय आचार थे। वे 
मूल जिन मार्ग को जानने वाले भोमिया पुरुष थे | 

स्वरामीजी का जीवन-चरित्र सब प्रथम स्वामी वेणीरामजी 
ने लिखा । स्वामी हमराजजी ने भी उनका एक जीवन-चरित्र, 
संस्मरण और दृष्टान्त लिखे हैं और उनका एक बहुत ही उच्च 
कोटि का जीवन-चरित्र चतुथ आचार्य श्रोमद्‌ जय महाराज ने 
लिखा है। ये सभी परम पठनीय है । हिन्दी में श्रम विध्वसन की 
भूमिका में ही स्वामीजी की जीवनी मिलती है। “ओसवाल 
नवयुवक' नामक सर्व प्रथम मासिक पत्र वर्ष ६ अंक ८ में 
लेखक द्वारा लिखी एक संक्षिप्त जीवनी प्रगट हुई थी। यह 
जीवनी उसीका संशोधित, परिवर्तित और परिवद्धित 
संस्करण है । 

स्वामीजी ने किसी नए धर्म का प्रचार नहीं किया परन्तु 
उन्होंने मुठ जिन सागे का प्रकाश किया 
था। वे भगवान के बचनों के अप्रतिम 
पुजारी थे। उनमें उन्हें अट्ट श्रद्धा थी। 
उन्होंने अपने आचार-विचार सबको भगवान को शरण में 
अपण किया था। अपने सस्प्रदाय के नाम-संस्करण के समय 


भगवान के 
अप्रत्तिम पुजारी--- 


] 


'ेरापन्थी' शब्द की उन्होंने जो व्याख्या की है बह स्थामीजी के 
चरित्र की इस विशेषता को साफ प्रगट करती है | वे जगह-जगह 
कहते हैं-- “भगवान का धर्म सौ टच का सोना है, उसमें खोट नहीं 
टिक सकती |” * भगवान का आश्रय बड़ा उदार आश्रय है | इसकी 
शरण में आकर किसी को अनीति पर नहीं चलना चाहिए / 
भभगवान का मार्ग राजमाग है--वह पगडंडी की तरह बीच 
में कहीं नहीं रूकता “पर सीधा मोक्ष पहुँचाता है, इस प्रकार 
भगवान के बचनों के प्रति उनकी बड़ी श्रद्धा थी--वे उनके बचनों 

को बड़ी ऊँची निगाह से देखा करते थे | जब स्वामीजी को इस 
बात की आशका हुई थी कि धर्म का प्रचार होना सम्भव नहीं 
उस समय उन्होंने एक बड़ी मार्मिक ढाल जोड़ी थी जो प्रायः 
“बिखे की ढाल' कहलाती है | इसमें स्वामीजी ते भगवान महावीर 
को संबोधन कर कहा था :--“आपपने राजा सिद्धाथ के घर जल्म 
लिया, आप रानी त्रिशछा के अंगजाव थे। आप तीनों छोक में 
प्रसिद्ध चोबीसवें तीथंकर हुए । आपने अधिर संसार का त्याग कर 
संयम धारण किया और घनघाती कर्मा का क्षय किया । आपके 
केबली होने के बाद तीथ चलाया और निरबद्य धर्म का प्रचार 
किया। आपने १७,००० साधु, ३६,००० साध्वियों को सयम 
धारण करवा मुक्ति मा पर लगा भव पार उतार दिया। आपने 
१,६६००० हज़ार से ऊपर आवकों को ब्रतधारी किया और 
तीन लाख अठारह हजार श्राविकाओं का उद्धार किया । आपमे 
निर्मल ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप इन चार को मुक्ति का 
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मार्ग बतछाया । साधु श्रावक का धर्म बतछा आप मुक्ति पधारे। 

भगवान | आज भारत में कोई केवल ज्ञानी नहीं है। १४ 
पृ का ज्ञान आज विच्छेद हो गया है। आज कुब॒द्धि कदाग्रहियों 
ने धर्म में बड़ा फक डाल दिया है। ऊँचे कुछ के राज-राज्बियों 
ने जिन धर्म को छोड़ दिया है। आज वो साथु के वेष में केवल 
लगड़-लंगड़ी हैं | हे प्रभु! आज जेन धर्म पर विपत्ति पड़ी है। 
इस धर्म में आज एक भी राजा नहीं दिखाई देता। आज तो 
ज्ञान रहित केवल वेप की वृद्धि हो गई है। इन वेषधारियों की 
भिन्‍न भिन्‍न श्रद्धा हे ओर अलग अलग आचार है। ये द्रव्यलिंगी 
केवल नाम मात्र के लिए साधु नाम धराते हैं। इन्हांने तो अपनी 
रक्षा के लिए अन्य दर्शनों की शरण ले ली है । इन्हें किस प्रकार 
रास्ते पर लाया जञाय। ये तो परस्पर में ही बन्दनादिक की 
सोगन्ध करा कर एक दूसरे के प्रति आस्ता को उतारते हैं परन्तु 
जब न्याय-चर्चा का काम पड़ता है तब ये भूठ बोलते हुए एक 
साथ हो जाते ६ै। इनकी श्रद्धा का कोई सिर पर नहीं है। ये 
बहुत विपरीत बोलते हे । 

है प्रभु । आपने उत्तराध्ययन में ज्ञान दशन चारित्र तप इन 
चार को ही मुक्ति का मार्ग कहा है। में इनके सिवा और किसी 
में धर्म नहीं श्रद्धता | मेंने तो अरिहन्त भगवान को देव, निर्रथ 
साधु को गुरुऔर आप केवलछी भगवान द्वारा बतलछाये हुए धर्म को 
धर्म--इस प्रकार तीन तस्‍्तवों को सच्चा समझ कर उनकी शरण 
हुआ हूँ और सब भ्रमजाल को दूर कर दिया है। इन तीनों 


[ ४८ | 


तस्वों में, है जिन भगवान ! आपकी आज्ञा है, और आपको 
आज्ञा को ही मेंने प्रभाण मान लिया है | मेरी आत्मा इस प्रकार 
धर्म और शुह्द ध्यान को ध्याती है और में आपको आज्ञा का 
पालन करता हैँ । हे प्रभु! मेरे तो आप ही का आधार हे 
और केबल सूत्रों की ही प्रतीत है ।” 

उपरोक्त वाक्‍्यों में भगवान के प्रति उनकी अनन्य भक्ति, 
अटूट श्रद्धा जगमगा रही है। स्वामीजी भगवान के असाधा- 
रण पुरोहित थे। वे अपने को भगवान का सन्देश-वाहक 
कहने में-उनका दास कहने में अनन्य आनन्द का अनुभव 
करते थे । एक बार विहार करते-करते स्वामीजी केलवे नामक गांव 
में पधारे । वहाँ के ठाकुर मोहकमसिंहजी स्वामीजी के दशन 
करने आए | उन्होंने जनता के वीच स्वामीजी से प्रश्न किया -- 
स्वामीजी । आपके गांव-गांव की प्रार्थनाएँ आतो हैं, आपको 
सभी स्थानों के लोग चाहते हैं। ख्री-पुर॒ुषों को आप अत्यन्त 
प्रिय हैं--आपको देख कर उनके हर्ष का ठिकाना नहीं रहता- - 
ऐसा आप में कौन-सा गुण है मुझे बतलाइए ?” स्वामीजी ने 
जो जवाब दिया था वह उनकी भगवान के प्रति श्रद्धा को खब 
प्रकट करता है। उन्होंने कहा--“जिस तरह एक पत्तित्रता स्त्री का 
पति प्रदेश गया हुआ हो और बहुत दिनों से समाचार न आने 
से वह चिन्तित हो और उसी समय पति के यहाँ से कासीद 
आवे तो उसे हपे होना स्वाभाविक है। बह उस सन्देश-वाहक 
से नाना प्रकार के प्रश्न पूछती है और सुन-सुन कर अधिकाधिक 
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हर्षित होती है, उसी प्रकार हम भगवान के सन्देश-वाहक हें । 
कासीद के पास केवछ पति के समाचार थे। हमारे पास प्रभु के 
समाचार तो हैं ही उसके अतिरिक्त हमलोग पंच महात्रतधारी 
भी हैं। हम भगवान का गुणग्राम करते हैं, लोगों को सुख का 
मार्ग बतछाते हैं। हम नक॑ के दुःख दूर टल जाय॑ ऐसी बातें 
बतलाते हैं इसलिए हम सबको प्रिय हैं। प्रभु के प्रतिनिधि के 
नाते ही ये विनतियाँ हैं--इसका कोई दूसरा रहस्य नहीं है ।” 

स्त्रामीजी महान क्रान्तिकारी भिक्षु थे। अपने समय के 
साधुवर्ग और श्रावकवर्ग में जो-जो 
आचार-बिचार विपयक शिथिलता आ गई 
थी उसको दूर कर उनमें चारित्रिक हृढ़ता 
लाने का म्वामीजी ने भगीरथ प्रयन्ष किया था। भगवान का 
सच्चा प्रतिनिधिक्त्य कर उन्होंने प्राचीन मूल जिन मार्ग का 
रहस्योड्टाटन किया था । उन्होंने अपने समय के साधु समाज 
में आ घुसे शिथिलाचार की धज्ञियाँ उड़ाई और भगवान प्रणीत 
सच्चे मांग का आदर्श जनता के सामने उपस्थित किया। 
आधाकर्मी स्थानक सेवन, अति आहार लोलुपता, दया के 
रूप में हिसा-प्रचार, बस्तर वृद्धि, स्वाभिमान को गिरा-गिरा कर 
आहारादि के लिए गृहस्थों की गरज, ज्ञान-सम्पादन के नाम 
पर अत्यधिक पुस्तक मोह, यगृहस्थों से सेवा लेना और ग्रहस्थों 
की सेवा करना, धर्म के नाम पर गृहम्थों को आरम्भ कायो 
की श्ेरणा करना आदि दोषों की भत्संना की थी और केवल 


एक महान 


क्रान्तिकारी सिश्वु-- 
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साधु वेष धारण कर वाह्माइम्बर द्वारा भगवान के नाम को 
लजाने के लिए फटकारा था। इसी प्रकार उन्होंने ग्ृहस्थों को 
सच्चे आ्राबक बनने की प्ररणा की थी। उनमें नव तत्त्व, बारह 
त्रत आदि विपयों का सच्चा ज्ञान उत्पन्न करने का प्रयन्न किया 
था तथा उनमें इस बात का साहस भरा था कि हीनाचारो 
गुरु फिर चाहे वह वंश परम्परा सेही क्यों न हो, कभी पृज््य 
नहीं है | हीनाचारी गुरु का सेवन दुर्गति का कारण है। गुरू का 
दोष छिपाना मूर्खता है। इससे गुरु और अनुयायी दोनों का 
पतन होता है। उन्हांने कहा था कि भगवान ने बिनय को धर्म 
का मूठ बतलाया है. परन्तु यह विनय सद्धम, सतगुरु और 
सन्‌ देव के प्रति ही होना चाहिए। चारित्रिक हृढ़ता के ऊपर 
स्वामीजी कितना जोर दिया करते थे यह उनके जीवन की 
घटनाओं के सूक्ष्म अवलोकन से माछ्म होगा। एक बार 
स्वामीजी ने अपने परम भक्त शिप्य भारीमालजी से कहा धा-- 
“हे भारीमाल | यदि कोई भी तुम में दोप निकाले तो उसके 
लिए तुमको तीन दिन का उपवास करना पड़गा ।” भारीमालजी 
ने कहा--“स्वामीनाथ । ये तेले तो राज ही आयगे क्योंकि हमारे 
हूंषी बहुत है । छिद्वान्वेषण करना, दोष निकालना उनके ल्ये 
कोई बड़ी बात नहीं है ।? इस पर स्थामीजी ने बड़ा ही गम्भीर 
उत्तर दिया था। उन्होंने कहा था--“कोई यदि सचमुच ही दोप 
निकाले तो उस दोष सेवन के पाप से बचने के लिए तेले का दण्ड 
लेना होगा और यदि कोई व्यर्थ दोष निकाले तो अशुभ कर्मों का 
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उदय सममक उसके नाश के लिए तेले की तपस्या करनी होगी |” 
इस तरह स्वामीजी खुद सच्चे आदर्श साधुक्त की उपासना 
करते थे और जनता के सामने भी निर्दोष निष्ककंक--आपात 
वबित्र साधु जीवन का आदर्श उपस्थित करना चाहते थे । 

अपने समय के साधु-समाज के दोषों के प्रति उन्होंने जो 
भीपण क्रान्ति मचाई थी उसका दिग्दशन उनकी “श्रद्धा आचार 
की चौपाई” तथा “१८५ बोल की हुण्डी” से मालूम होगा। 
साधु-समाज में अहिंसा की अक्षण्ण उपासना हो, छोटे बड़े सब 
जीबों के प्रति समभाव हो, पंचम आरा का नाम लेकर कोई 
शिथिछाचार का पोषण न करे परन्तु अधिक द॒ृढ़ता, उत्साह और 
हिम्मत के साथ संयम धर्म का पालन करे, भगवान के बचनों में 
अट्ट श्रद्धा हो, जिन मार्ग की सूक्ष्ता-बारीकी रोम-गेम में 
हो, भगवान के नियमों का अखण्ड पालन हो, साधुओं में सच 
टाग हो, स्वाभिमान हो, किसी की गरज या परवाह न हो, 
आदि बातों के ज्वलुंत उदाहरण उपस्थित करना ही स्वामीजी के 
जीवन की साधना थी । आचार में ढिलाई देख वे किसी की 
खातिर न करते थे। उन्होंने आचार को बिद्वत्ता से ऊँचा 
स्थान दिया था। आचार बिना विद्वता को वे बिना धान के 
तुष की तरह सममते थे। और इसी कारण से उन्होंने 
कई विद्वान शिप्यों की विद्ल्‍क्ता की जरा मो खातिर किए 
बिना आचार में शिथिता लाने के कारण उनको गण 
बाहर किया था। स्वामीजी ने अपने जीवन के अन्तिम 
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उपदेश में भी यही कहा था कि यदि कोई दोष का सेवन करे और 
प्रायश्वित्त न ले तो उसे उसी समय गण से बाहर कर देना-- 
उसकी परवाह न करना। इस तरह स्वासीजी का जीवन एक 
महान साधना, उत्कट तपस्या और निरन्तर आत्मोभिमुखता 
ओर जागरूकता का जीवन था | 

मूल जेन सिद्धान्त और जेनाचार को जनता में फेलाने के 
लिए स्वामीजी ने सारबाड़ी भाषा में साधु जीवन 
डपयोगी तथा गृहस्थ उपयोगी अनेक महत्त्वपूर्ण 
रचनाएँ की हैं। उनकी अधिकांश रचनाएँ 
कविता-ढारों में हें। ८१ बोल की हुण्डीः गद्य में 
मिलती है। स्वामीजी में कविक्त शक्ति एक जन्म संस्कार 
था। उनके शब्दों में चमत्कार और अपूर्व भाव अभिव्यक्ति 
है। भावों में मौलिकता और शब्दों में बड़ा मिठास है। उनके 
शब्द नपे तुले और रचनाएँ चुस्त हैं, उनमें शब्द परिवर्तन की 
गुंजाइश नहीं । स्वामीजी में उदाहरण ( दृष्टान्त ) देने की शक्ति 
बड़ी अपूर्व थी। उनकी रचनाएँ उनके मौलिक उदाहरणों से भरी 
पड़ी हैं। उनके रूपक असाधारण प्रतिभा को लिए हुए और 
हृदय में सहज आनल्‍्द को उत्पन्न करनेवाले हैं। उनका प्रत्येक 
रूपक इतनी सूक्ष्ता और बारीक्री के साथ पार उतारा गया 
है कि पढ़नेवाला आश्चर्य चकित हो जाता है। स्वामीजी एक 
कवि थे ओर उँचे दर्ज के संगीतज्ञ भी | वे गायक कवि थे | उनकी 
रचनाएँ मारवाड़ी भाषा की ०॥४६४४८४! रागनियों में हैं। आप 


उच्च कोटि के कवि 
और छेखकः--- 
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उन्हें पढ़ते जाइए और वे याद द्वोती जाती हैं। कवि की 
भावुकता और ऊँचे दर्ज की दाशनिकता आपको जगह-जगह 
दृष्टिगोचर होगी। स्वामीजी की ढालों में असाधारण आगम 
दोहन है जो उनकी स्वाध्याय शक्ति, मूलाचार के प्रति और, 
उनकी स्वापर्णता को प्रगट करती है। 

स्वामीजी की मूल रचनाओं को पढ़ने से ऊपर जो छुछ 
लिखा गया है वह अक्षर-अक्षर सत्य प्रमाणित होगा। हम 
इसके लिए पाठकों को स्वामीजी की मूल रचनाएँ पढ़ने का 
अनुरोध करेंगे | स्वामीजी की मुख्य रचनाएँ निम्नलिखित हैं :-- 

(१ ) अल्लुकम्पा की ढालछें, (२) चतर विचार की ढालें, 
(३) श्रद्धा आचार की चोपई, (४) जिन आज्ञा को 
चोढालियो, ( £ ) दश दान की ढाछ, ( ६) दान निचोड़ की 
ढाछ, ( ७ ) तीन बोलां करि जीव अल्पायु बांध की ढाल, 
(८) चार निखेपां की चौपई (६) बारह ब्नत की ढाछे, 
( १०) ६६ अतिचार की ढाल, (११ ) समकित की ढाल, 
( १२) आवक गुण सज्काय ( १३ ) इन्द्री बादी की ढाल, 
(१४ ) नन्द्न मिणियारे रो चौढालियो, ( १६ ) तेरह द्वार को 
थोकड़ो, ( १६ ) १८१ बोल की हुण्डी, (१७ ) बारह ब्र॒तां को 
लेखो ( १८) एकलरो चौढालियो, ( १६ ) सुदर्शन शेठ को 
वखाण, ( २० ) उदायी राजारों बखाण, (२१ ) जंबू ऋंंबर की 
चोपई ( २२ ) शील की नवबाड ( २३ ) अर्जुन माली को चौढा- 
लियो ( २४ ) श्री ऋुष्ण बलभद्ररी चौपई ( २६ ) जिनरिख जिन- 
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पाल रो चौढालियो, (२६ ) नव सड्भाव पदार्थ निर्णय और 
(२७ ) विनीत अविनीत की चौोपई आदि । 

'भ्रद्धा आचार की चोपई', “१८९ बोल की हुण्डी' साधु 
आचार विषयक पुस्तके हैं। इनमें स्वामीजी ने अपने समय के 
साधुओं में आ घुसे दोषों की बड़ी भर्त्सना की है | शिथिलाचार 
के प्रति उनके उम्र ग्बन्नि भाव का अन्दाज इन रचनाओं से 
लगाया जा सकता है। “नव सद्भाव पदार्थनिणय' नामक 
पुस्तक में नव तत्तचों का सूक्ष्म विवेचन है। द्रव्य जीव 
और भाव जीव, द्रव्य पुदुछ और भाव पुद्रल, पुण्य क्या 
है, वह केसे प्राप्त होता है आदि विपयों का जैसा तलस्पर्शी 
ज्ञान और विवेचन इसमें हे वेसा इस विषय की कम पुस्तकों में 
देखने में आता है। यह कहना कोई अत्युक्ति नहीं कि यह पुस्तक 
अपनी कोटि का कम साहित्य रखती है। “बारद ब्रत की ढाल! 
श्रावक्ोपयोगी साहित्य का रत्र कही जा सकती हैं। 'शील की 
नव बाड' एक असाधारण उच्च कोटि की रचना है। “जिन रिख 
जिनपाल के चौढालिए द्वारा स्वामीजी ने “त्रत' “अब्रतः के 
अन्तर को बड़ा स्पष्ट कर दिया है। “सुदर्शन सेठ” मारवाड़ी 
भाषा के व्याख्यानों में विशिष्ट स्थान प्राप्त करें ऐसी 
बस्तु है । 

स्वासीजी के उदाहरण कितने चमत्कार पृर्ण होते थे इसका 
जिक्र एक जगह ऊपर आया है। स्वामीजी के रृष्टान्त जित्तने बोध 
प्रद हें उतने ही आत्म साक्षात्कार कराने वाले और मूल मार्ग 
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को दिखाने वाले हैं। स्वामीजी की उत्पन्न वृद्धि के वे ज्वरूंत 
प्रमाण हैं। देव, गुरु और धर्म इन तीन पदों में गुरु पद की 
महिमा को दिखाने के छिए तकडी की डॉडी का उदाहरण, 
अनुकम्पा के सावद्य निरवद्य भेद को दिखाने के लिए, आक, 
थोर और गाय भेंस के दूध का उदाहरण, दस दानों में नीम, 
नीमोली, तेल, खल का उदाहरण, जबरदस्ती मुण्डे हुए साधुओं से 
शुद्ध आचार पालन करने की आशा करने के सम्बन्ध में जबर- 
दस्ती चिता पर चढ़ा कर सती कर दी गई स्त्री से तेजरा बुखार 
दूर करने की व्यर्थ प्रार्थना का उदाहरण, परम्परा कुणुरू के 
साथ सोते की छूरी का उदाहरण, अनुकम्पा के सम्बन्ध में 
राजपुृत और बकरे का उदाहरण ये सब यथास्थान इस संग्रह में 
आ गये हैं। अविनय की बुराई को दिखाते हुए बिनीत 
अविनीत की चौपई में वे कहते है :-- 

जंस अप्रि सार चीजों को जलातो है ओर पीछे राख को 
छोड़ देती है बेसे ही अविनय गुणों को भस्म करता है और 
अवगुण रूपी राख के ढेर को छोड़ देता है । 

थावरिया ( डाकोत ) गर्भवती को कहता है कि तुम्हारे 
पुत्र होगा और पडोसन को कहद्दता है . उसके पुत्री होगी. वेसे ही 
अविनीत, गुरु भक्त श्रावक-आविकाओं के सम्मुख गुरु के गुण- 
ग्राम करता हे परन्तु जो अपने बश होता है उसके सामने गुरु 
के अवगुण कहता है | 

जैसे वेश्या मतलब से पुरुष को रिम्काती है, स्वार्थ न पूणाने 
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पर स्नेह तोड़ देती है बेसे ही अविनीत स्व्रा्थ न निकलने पर 
अपना छेह--अन्त दे देते हैं । 

जिस तरह सोरे को मुंह में डालने से वह ठण्ढा होता हे और 
अप्रि में डालने से गर्म, उसी तरह से वस्तरादि देने से अविनीत 
राजी रहता है और न देने पर अवगुण गाने छूगता है । 

इस प्रकार बहुत से मौलिक उदाहरण उस रचना में 
मिलते हैं। 'शील की नवबाड' में वे कहते हैं :-- 

खेत गांव की सीमा पर होता है तो बाड किए बिना उसकी 
रक्षा नहीं हो सकती | बाड के बाद भी खाई करनी पड़ती है । 
उसी प्रकार ब्रह्मबचारी जहाँ विहार करते हैं वहाँ जगह-जगह 
स्त्रियाँ रहती हैं इसलिए भगवान ने ब्रह्मचर्य की रक्षा के लिए 
शीछ की नवबाड़ और एक कोट कहा है। 

ब्रह्मचारी को ख्लरी कथा न करनी चाहिए इस सम्बन्ध में वे 
उदाहरण देते हैं : जेसे नीम्यू फल की प्रशंसा करते हुए मुख में जल 
का संचार हो जाता है बेसे ही स्त्री कथा करने से ब्रह्मचारी के 
परिणाम चलित हो जाते हैं। इसलिए ख्री कथा नहीं करनी चाहिए । 

सरस आहार भोजन के सम्बन्ध में उन्होंने कहा था: 

जोर का दाबानल रूग जाय, अथाह वायु बहे, बहुत इन्धन 
वाढा वन पास में हो तो फिर दावानक केसे शान्त हो 
सकता है ९ 

आग से इन्धन दूर कर देने से, वायु के बन्द हो जाने से 
ओर ऊपर से जल डालने से दावानल बुभता है। 
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विषय दावानलछ है। युवावस्था बन है। हष्ट-पुष्ट शरीर 
इन्धन है । सरस आहार बायु है। युवावस्था में हष्ट-पुष्ट शरीर 
को रोज-रोज सरस आहार मिलने से विषय बढ़ता जाता है। 
शरीर को क्षीण करने से, सरस आहार का सेवन नहीं करने से 
तथा भोगों में बीतराग भाव लाने से विषय दूर होता है। 

चर्चा करते समय किसी विषय को समभाने के लिये वे 
तुरन्त उदाहरण दिया करते थे। । 

एकबार भिक्‍्खु को किसी ने कहा : 'आप सोगन्ध कराते हैं, 
उनको लेकर जो तोड़ता है उसका पाप आपको होता है? । 
स्वामीजी ने तत्क्षण उदाहरण देकर उसे समझाया: “एक 
साहुकार है। वह एक वस्र बेच कर छाभ करता है। खरीदने 
वाला बस्र के दो टुकड़े करता है ओर प्रत्येक को कीमत से 
अधिक मूल्य में बेचता है। इस तरह उसे खूब नफा होता है 
परन्तु इस नफे में प्रथम बचनेवाले की कोई पांती नहीं 
होती | अब मानो कपड़े को छाभ पर न बेच कर खरीदनेवाला 
उसे अग्नि में जला डाले। तो इस नुकसान का भागी भी बही 
होगा--शुरु में बेचनेवाला नहीं | इसी तरह हम जिसे समझा कर 
सौगन्ध' कराते हैं उसका नफा तो ब्रवादि अद्भीकार कराते 
समय ही हमको हो चकता है। बाद में ब्रतादि निभाने या न 
निभाने का छाभाछाभ तो ब्रत अद्जीकार करनेवाले को ही 
होगा। हमारा उसके साथ कोई सरोकार नहीं ।! 

एकबार सवाई रामजी नामक एक सज्जन ने प्रश्न किया-- 
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आप चातुर्मासिकर व्याख्यान की समाप्ति हो जाने पर नौता 
मांगते हैं - बह किए लिए १ आप नोता मांग कर ब्रत त्ाग 
करवाते हैं वह किस लिए ९ क्या आपके भी तोटा (कमी) है कि 
जिसकी पूर्ति के लिए ऐसा करते है ?” उसी समय स्वामीजी ने 
उदाहरण देकर सममाया : “एक सेठ था, उसने अपनी लड़की का 
विवाह किया | जान बरात को बहुत दिनों तक रखने के बाद 
ससन्‍मान सीख दी । सीख के समय सब के हाथ में एक-एक 
मिठाई की कोथली दी जिससे कि रास्ते में भूख लगने पर काम में 
लाई जा सके । इस प्रकार सबको प्रसन्‍नतापूर्वक घर पहुँचाने का 
उपाय कर दिया | इसी तरह चातुर्मास पर्यन्त हमने अनेक 
बेराग्य की बातें बतायी है। हलुकर्मियों के अनेक कम करे हैं । 
अन्त में हम मिठाई की कोथछी स्वरूप ब्रत प्रत्याख्यान करवाते 
हैं जिससे कि सहज ही मुक्ति का मार्ग तय हो सके । इस तरह 
दूसरों की कमी को पूरा करने के लिए हम नोता मांगते हैं ।” 

पूज्यजी एक बार विहार करते-करते सिरियारी नाम के गाँव 
में पधारे। वहाँ पर एक सज्जन ने उनसे प्रश्न किया “हे स्वामि ! 
जीव को नक में कौन ले जाता है और उसको तारता कौन 
है ?” स्वामी जी ने उत्तर दिया “जेसे भारी पत्थर अपने ही 
बोझ से अपने हो आप पंदे बेठ जाता है उसी तरह कर्म रूपी 
भार से जीव दुर्गति को जाता है ।”? 

यह उत्तर सुन कर उस सज्जन ने फिर पूछा: “जीब स्वर्ग 
केसे जाता है--उस कोन स्व छे ज्ञाता है?” स्वामीजी ने 
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उत्तर दिया : “जेसे का७ पानी में डालने से स्वयं तिरता है उस्ते 
नीचे से कोई सहारा नहीं देता अपने हल्केपन के स्वभाव से ही 
ऊपर तिरता है इसी तरह से 'करनी” ( धर्म कृट्यों ) से हल्का बन 
कर जीव स्वर्ग को जाता है और कर्म से सम्पूर्ण रहित होने पर 
मोक्ष को”? 

स्वामीजी को एक बार किसी ने पूछा : “जीव केसे तरे ९”? 
स्वामीजी ने उदाहरण पूर्वक उत्तर दिया : “पसे को पानी में डालो 
वह तुरन्त डूब जाता दे परन्तु उसी पैसे को तपा कर और पीट 
कर उसको कटोरी ( प्याला ) बना लो फिर वह पानी पर तिरने 
लगेगा । इस कठोरी में अन्य पेसे को रख दो वह भी कटोरी 
के साथ तिरने लगेगा । उसी तरह संयम और तप की साधना 
से आत्मा को हल्का बनाओ । कम भार के दूर होने से वह 
स्वयं भी संसार समुद्र से तिरेगा और दूसरों को तारने में भी 
समर्थ होगा ।” 

स्वामीजी का सेकड़ों हजारों लोगों से चर्चा करने का काम 
पड़ा था। कई उनसे सिद्धान्तों के सम्बन्ध में चर्चा करने आते, 
कई उनकी बुद्धि की जाच करने और कई उनकी परीक्षा करने 
आते। परन्तु स्वामीजी की हमेशा जीत होती | क्रतकियों के तो 
वे ऐसे पित्त शांत करते कि उन्हें जन्म जन्मान्तर तक याद रहे । 

एक बार स्वामीजी देसूरी जा रहे थे। रास्ते में एक सज्जन 
मिले जो स्वामीजी से बड़ा 6 घ रखते थे । उन्होंने स्वामीजी से 
नाम पूछा । स्वामीजी ने अपना नाम बतलाया। तब वे 


[ ६० ] 


सहाशय कहने क्रो--“क्या आप ही तेराषंथी भीखणजी हैं-- 
आप के मुख देखने से तो नक मिलता है ।” स्वामीजी ने तत्क्षण 
पूछा “और आपका मुंह देखने से” | बिना विचार गय॑ के 
साथ महाशयजी ने उत्तर दिया--«स्वर्ग में'। स्वामीजी ने कहा 
“हम तो नहीं मानते कि किसी के मुख देखने से स्वगे नक 
मिलता है परन्तु आपके ऋथनानुसार मेरे लिए स्वर्ग है और 
आपके लिये नक |” उन सज्जन की बोलती बन्द हो गई। 
अपना से मुंह लेकर वहाँ से चलते बने । 

स्वामीजी एक बार पाली शहर पधारे, उस समय उनसे एक 
महाशय चर्चा करने आए । वे कहने लगे कि कोई फांसी मूल रहा 
हो तो भी तुम्हारा दुष्ट श्रावक उसके गछे से फांसी निकाल कर 
उसकी रक्षा नहीं करता। स्वामीजी ने समझाया कि मेरा तेरा 
मत करो जो कुछ चर्चा करनी हो वह न्याय पूर्वक करो । परन्तु 
वे सज्जन ऐसा क्यों मानने वाले थे। वे तो बार-बार इसी 
प्रकार कहते जाते थे । तब स्वामीजी ने उनसे पूछा : “दो आद- 
मियों ने किसी मनुष्य को फांसी भूलते देखा | एक जाकर गले से 
फांसी निकाछता है और दूसरा नहीं निकालता | अब बतलछाओ 
फांसी निकलाने वाला केसा और नहीं निकालने वाला केसा 
मनुष्य है ?” सज्जन ने जवाब दिया : “जो फाँसी निकालता 
है चह उत्तम पुरुष है--बह दयाबान और स्वर्ग को जाने बाला है, 
जो नहीं निकालता वह नकंगामी है।” 


स्वामीजी ने फिर प्रश्न किया--“मानो आप और आप के 
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गुरु ने किसी को फाँसी झूठते देखा। फाँसी से कौन रक्षा 
करेगा ९” 

चर्चा करने वाले सज्जन ने जवाब दिया: “में रक्षा 
कर्ँगा। मेरे गुरु ऐसा नहीं कर सकते क्योंकि मुनि को ऐसा 
करना नहीं कल्पता ।* 

स्वामीजी ने कहा : “तब तो आपके अनुसार आपके गुरु 
नक गामी हुए ।” 

स्वासीजी की इस बात को सुन कर चर्चा करने वाले सज्जन 
के पित शांत हो गए | अपना सिर नीचा कर वहाँ से चल पढ़े । 

एक बार स्वामीजी पाठ शहर पधारे। साथ में हेम ऋषि 
भी थे। एक श्रावक हेम ऋषि की चदर हाथ में लेकर कहने 
लो : “यह चदर शास्त्रीय प्रमाण से लम्बी है ।” स्वामीजी ने 
तुरन्त चदर को हाथ में लिया और उसकी लम्बाई चौड़ाई नाप 
दिखाई। वह शास्त्रीय प्रमाण से अधिक न थी। श्रावक 
शमिन्दा हुआ। वह बोल्य -“मुझके मूठ ही सन्देह हुआ ।” 
स्वामीजी ने गम्भीर होकर कहा : “क्या तुमने हम लोगों को 
इतना मूर्ख समझ लिया दे कि चार अंगुल कपड़े के लिए संयम 
जैसी सार वस्तु को खो देंगे। हम गांव-गांव विद्वार करते हैं । 
रास्ते में हमें कोई नहीं देखता तब तो हम कच्चा जल भी पी लेते 
होंगे ? यह हमने कोई साधुपन का ढोंग नहीं रचा है । हमारी 
आत्मा ही हमारे साधुपन की गवाही दह्ै। संतों के प्रति ऐसा 
अविश्वास भविष्य में न करना ।” 
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किसी ने स्वामीजी से कहा--“मेरा संयम लेने का विचार 
है--में संयम छंगा ।” स्वामीजी ने कहा: “दीक्षा का विचार 
ठीक है परन्तु साधुपन तुम्हारे लिए कठिन है। तुम्हारा कन्चा 
हृदय कुटुम्बियों के मोह के आगे टिक नहीं सकता ? उसने 
कहा “स्वामीजी आप ठीक कहते हैं । सम्बन्धियों को रोते देखता 
हैँ तो आँसू तो आ ही जाते हैं।” 

स्वामीजी ने कहा: “जब जवांई बहू को लेकर सासरे से विदा 
होता है तब बह रोती है जंबाई नहीं रोता। पिहर के वियोग 
की वेदना से बह का रोना स्वाभाविक ही होता है पर यदि बर 
ही रोने व्गे तो बह बिचित्र और समभ के बाहर की बात होती 
है। तुम्हारे दीक्षा लेने के विचार से कुटम्वियां का रोना स्वाभा- 
विक है परन्तु तुम संयम के लिए तैयार हुए किस प्रकार मोह 
ला सकते हो १ तुम से संयम का बोभा नहीं उठ सकता । तुम 
दीक्षा के लिए अयोग्य हो |” 


एक बार स्वामीजी को किसी ने कहा: “आपके बहुत छोग 
पीछे पढ़े हुए हैं वे आपके दोष निकालते रहते हैं ।” स्वामीजी 
ने उत्तर दिया: “यह तो अच्छा ही है | अवगुण तो निकालने के 
ही होते हैं--रखने के नहीं । कुछ अवगुण तो हम संयम और तप 
द्वारा निकाल देते हैं जो कुछ दूसरे निन्‍दा करते हैं उसको सम- 
भाव पूर्वक सहन कर निकाल देते हैं |” 


एक सज्जन स्वामीजी के दया सिद्धान्त का उपहास करते 
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हुए कहने छगेः “आप दया-दया क्या चिल्लाते हें--दया रांड तो 
अकूरड़ी में लोट रही है |”? 

दया के अनन्य पुरोहित स्वामीजी ने उत्तर दिया: “उत्तराध्य- 
यन में आठ प्रवचन माताओं में दया दीप रही है। एक सेठ 
अपनी म्त्री को छोड़ कर चल बसा। उसके दो बेटे थे । सपृत 
बेटा माँ का प्रतिपालन करता और कपूत उसे रांड कह कर 
पुकारता । आज भगवान महावीर- दया के दीपते स्वामी तो 
मोक्ष को पधार चुके है। सपूत साधु ओर आवक दया माता की 
प्रतिपावटना करते हैं परन्तु कपूत दया माता को रांड कहते हैं । 
दया माता को रांड कहने वाले जन्म-जन्म में भांड होंगे | 

किसी महानुभाव ने स्वामीजी से कहाः “आप जिस गांव में 
जाते हैं उस गांव में धसका-सा पड़ जाता दै--इसका क्या 
कारण है ९” 

स्वामीजी ने कहाः “कुगुरुओं ओर उनके अन्धानुयायिओं 
को सर्न्ता का आगमन अच्छा नहीं लगता । जिस तरह ज्बर से 
पीड़ित व्यक्ति भोज में जाता है तो मीठे पकवानों को भी कड़वे 
बतलाने लगता है परन्तु निरोगी कहता है--तुम जो कहते हो 
बह मिथ्या है, पकवान मीठे हैं परन्तु ज्बर होने से वे तुम्हें कड़वे 
छूगते हें। इसी तरह जिसके सिथ्याक्त्व-रोग का प्रकोप है 
उसको सन्त पुरुष नहीं सुहाते | हलुकमों तो सन्‍ल को देख कर 
हर्पित ही होते हैं उनके हृदय में मुनियों के दर्शन की चाब लगी 
रहती है ।” 


इस सस्बन्ध में एक और भी उदाहरण उन्होंने दिया था: 
“किसी गांव में ओका जाता है और कहता है कि हम डाकणियों 
को बुला कर सुब्रह्न नीले कांटों में जला डालेंगे तब डाकणियों के 
ओर उनके रि्तेदारों के ही घसके पड़ते हैं और लोग तो यह 
सोच कर दृपित होते हैं कि अब गांव का उपद्रव दूर हुआ । उसी 
तरह सच्चे साधुओं के आने से वेषधारी और उनकी पक्ष करने 
वालों के ही धसके पढ़ते हैं मुमुक्षु को तो उनके आगमन की बात 
सुनने से ह ही होता है। वे सोचते हैं--“हमें उत्तम पुरुषों के 
वचनाझृत सुनने को मिलेंगे! रुपात्र दान का लाभ पाकर हम 
आत्म-कल्याण करंगे! |” 

स्वामीजी के ओर भी बहुत-से संस्मरण और दृष्टान्त यहाँ 
दिए जा सकते हें परल्तु स्थानाभात्र से नहीं दिए जञाते। केवल 
एक घटना का ओर उल्लेग्य किया जाता है। 

स्वामीजी के व्यक्तित्व का असर बड़ा जबदस्त होता था। 
उनके वेराग्यपूर्ण विचारों से श्रोता के हृदय में बेराग्य की धारा 
फूट पड़ती थो । ऋषि हेमराजजी की दीक्षा उनके व्यक्तित्त के इस 
पहलू को बड़े सुन्दर रूप में प्रकट करती है । मुनि हेमराजजी का 
दीक्षा लेने का विचार तो बहुत दिनों से था परन्तु वे विवाह करने 
के बाद दीक्षा लेना चाहते थे। स्वामीजी उनके गुणों से मुग्ध थे । 
एकबार स्वासीजी किसी गांव में पधारे। हेमराजजी उनके 
दृशन करने के लिए आए। प्रभात होते ही हेमराजजी स्वामी जी 
को वन्‍्दन नमस्कार कर अपने गांव की ओर चले । स्वामीजी 
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ने भो वहाँ से कुशछूपुर की ओर विहार किया। स्वामीजी कुछ 
ही दूर गये होंगे कि उन्हें अपशुक्रुन हुए। स्वामीजी को चाल 
तो शीघ्र थी ही | वे देमराजजी के नजदीक आ पहुँचे और पीछे 
से बोले - “हेमड़ा | में भी आ गया हूँ ।” यह देख कर हेमराजजी 
बड़े पुछहकित हुर। उनका रोम-रोस विकशित हो गया । वे बहीं 
रुक गये और दोनों हाथ जोड़ कर भक्तिभाव से बन्दना की। 
स्वामीजी बोले--“हम तो आज तुम्हारे लिए ही आए हैं। हेम 
सुन कर हर्षित हुण और स्वामीजी के बचनों को मन में समझ 
कर बोले : “आप भले ही पधारे हैं।” स्वामीजी ने कहा-- 
“तुम्हारा संयम लेने का विचार है न? तुम्हें यह कहते-कहते 
तीन वर्ष हो गये कि में चारित्र छूगा परन्तु अब अपने निश्चित 
विचार बतलछाओ। में पाली चौमासा करना चाहता था 
परन्तु केवल तुम्हारे छिए सिरियारी में चौसासा किया। अपने 
भोतर की वात कहो | कोई बात छिपाओ सत।” 

हेस ने हाथ जोड़ कर आन्तरिक हर्ष के साथ कहा: 
“चरण लेने का मेरा विचार पका है |” 

यह सुन कर स्वासीजी बोले--“मेर जीते जी छोगे या मरने 
के बाद ९”? 

यह बात हेस को बहुत मर्म की छगी। वे बोले--“नाथ ! 
आप यह बात क्‍यों कहते हैं? यदि आपको मेरी बात का 
विश्वास न हो तो नो वर्ष के बाद ब्रह्माचय पालन का नियम 
करा दीजिए /! यह सुन कर स्वासीजी ने हेमराजजी की इच्छा 


[हे 
जप 


से उसी समय त्याग करा दिया | अवसर के जानकार स्वामीजी 
त्याग करा कर बोले--“शायद नो वर्ष तुमने विवाहित जीवन 
के लिए रखा है १” हेमराजजी ने कहा : “आप ठीक कद्ते हैं ।” 
तब स्वामीजी एक लेखा बतलाने छगे : “६ वर्ष में करोब एक वर्ष 
तो विवाह करते-करते बीत जायगा। तब आठ वर्ष रहेंगे। 
बिवाह के बाद करीब एक वर्ष स्री पिहर रहती है। तब केबल 
सात वर्ष ही रहेंगे। तुम्हें दिन में स्ली-सेबन का त्याग है तब 
केवल ३॥ वर्ष रहे | हुम्डें पाँच तिथियों में विषय सेबन का त्याग 
है, अतः ३॥ वर्ष में केबछ दो वर्ष ४ मास रहेगे। ४ पोहर रात्रि 
में एक पोहर से कुछ कम स्त्रो सेवन के लिए समझो । इस तरह 
विवाहित जीवन केवछ छः मास तक ही भोगा जा सकेगा।” 
यह हिसाब बतला कर स्वालीजी फिर बोले--“इतने से विपयिक 
सुख के लिए ६ बर्ष के संयमी जीवन को क्यों गमाते हों ९ 
इतने से सुख के लिए ६ वर्ष की ढील करना तुम्हे 
उचित नहीं । यदि विवाह करने के बाद एक दो बच्चे 
हाकर स्त्री का देहात्त हो जाय तब तो महान विपत्ति 
आ पड़ेगी। बच्चों का सारा वोका आ गिरेगा। फिर चारित्र 
आना विशेष कठिन होगा। इस लिए दोनों हाथ जोड़ कर 
उछाह पूर्वक यावज्जीवन के लिए शुद्ध शील को अगीकार करो |” 
यह सुन कर हेम की आमभ्यन्तर आँखें खुल गयीं और हाथ जोड़ 
कर ट्याग के लिए खड़ हो गए। यह देख कर दूर की सोचने वाले 
भिख्‌ ने बार बार पूछा “क्या शील आदरवा दूँ ।” तब हेस बोले 
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-..“हाँ मुझे शीछ अद्जीकार करवा दीजिये। शीरछ लेना मुझे 
स्वीकार है।” यह सुन कर स्वामीजी ने त्याग कराथा। पाँच 
पदों की साख से यावज्जीवन तक ब्रह्मचयत्रत घारण कराया। 
अब हेस बोले--“आप शीघ्र सिरियारी पधारें और मेरी आत्मा 
को तारें।” 

तथ स्वामीजी बोले “अभी में हीरांजी को भेजता हूँ । मन 
लगा कर साधु का प्रतिक्रमण सीखना ।” यह कह्‌ कर स्वामी 
जी नीवली पधारे | इंस तरह उजागर पुरुष भिल्षु ने हेम के सोए 
हुए परुपार्थ को जगा दिया ओर उनके हृदय से विषय बासना 
का दूर करन केबल आजीबन त्रह्मचय स्वमन से स्वीकार 
कराया परन्तु उनको दीक्षा लेने तक के लिए तेयार कर दिया। 
श्रोमद्‌ राजचन्द्र ने एक जगह कहा है कि ज्ञानी के बचन विषय 
का विरेचन कराने वाले होते है । स्वामीजी के उपरोक्त प्रसंग में 
यह बात ज्वलन्त रूप से प्रगट हुई है । 

स्वामीजी की रचनाओं में कटुपन आया है परन्तु यह उनके 
समय ओर परिस्थिति का ही परिणाम कहा जा सकता हे। 
स्वामीजी को यह बात जरा भी उचित नहीं माछुम देती थो कि 
कोई धर्म के नाम पर मिथ्या आचार और विचार का प्रचार 
करे या पंचम आरा का नाम लेकर चरित्र विहीन हो जाय । वे 
साधुओं में संयम की कठोर साधना--अखण्ड साधना देखना 
चाहते थे और जब कभी वे साधुओं को संयम भ्रष्ट होते देखते-- 
उनको जिन मार्ग से विपरीत आचरण करते देखते तो उनका हृदय 


| ईद ॥ 


मर्माहत हो उठता था और वे उसका जोर से विरोध करते थे। 
एक समय किसी ने स्वामीजी से कहा--“आप बहुत कड़े रृष्टान्त 
देते हैं ।” स्वामीजी ने उत्तर दिया: “गंभीर ' जेसे तीत्र रोग के 
होने पर हल्के-हल्के खुजलाने से काम नहीं चलता । उस समय तो 
हलवानी ' से डाम देने' पड़ते हैं तमी वह हल्का पड़ता है। 
मिथ्यात्त्व रूपी गंभीर रोग को मिटाने के छिए कड़े दृष्टान्त रूपी 
डाम देने पड़ते हें ।” परन्तु यह सब होते हुए भी स्वामीजी का 
खण्डन व विरोध मिथ्या मान्यताओं और सिद्धान्तों के प्रति 
होता था, व्यक्ति विशेष या सम्प्रदाय विशेष पर उन्होंने शायद ही 
कोई आशक्षेप किया होगा । ऐसे राग-हढु प के प्रसंगों को तो वे 
सदा टाछा करते थे। एक बार स्वामीजी से एक महाशय ने 
पूछा--“इन बाईस टो्लों में साधु कितने हैं और असाघु 
कितने हैं 0” 

स्वामीजी ने उत्तर दिया : ५एक अंधा था वह पूछता फिरता 
था इस शहर में नंगे कितने है ओर सब्र कितने हैं? पछने- 


पूछते बह वेय के पास आया। और उससे भी उसने वही प्रश्न 
किया । 


वे ने कहा “तुम्हारी आँखों में दवा डाल कर में तुम्हारी 


) गंभीर यह एक ऐसा रोग होता जिपसे छिद्र ही छिद्र हो जाते हैं । 
२ एक पच विदेष 


३ तपे हुए लोहे को शरीर के लगा देना । 
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आँखों को देखने की शक्ति दे सकता हूँ फिर तुम खुद देख लेना 
कि कितने नंगे हैं और कितने सबस्त्र हैं।” उसी तरह हम भी 
साधु कौन है और असाधु कौन है यह बतछा सकते हैं फिर 
तुम्हीं देख लेना कि कौन साधु है और कौन असाधु | हमें यह्‌ 
बताने की जरूरत नहों है ।” 

तब प्रश्न किया गया--“साथु कौन है ? असाधु कौन है ९” 
स्वामीजी ने उत्तर दिया “यह तो सीधी बात है। जो संयम 
लेकर सही-सही पालन करता है वह सच्चा साधु है और जो ब्रतों 
को अगीकार कर उनका पालन नहीं करता वह्‌ असाधु है। जिस 
तरह रुपये उधार लेकर जो समय पर वापिस देता है वह साहु- 
कार कहलाता है ओर जो रुपये लेकर देता नहीं और तकाजा 
करने पर डलटा झगड़ा करता है वह दिवालिया कहलाता है। 
उसी तरह मुनिरव धारण कर उसका पालन करते रहना साधुत्त्व 
का चिन्ह है। जो दोप होने पर उसे स्वीकार नहीं करता और 
उसका दण्ड नहीं लेता परन्तु उलटा -दोषों को धर्म सिद्ध करता 
है बह असाधु है।” उनकी रचनाओं में एक जगह भी बाईस 
सम्प्रदाय, सम्वेगी सम्प्रदाय या अन्य किसी सम्प्रदाय का नामो- 
ललेख नहों है और न यह लिखा है कि अमुक सिद्धान्त अमुक 
सम्प्रदाय का है । अपने समय के साधु सम्प्रदाय में मूल आचार 
से भिन्‍न जो भी आचार विचार उन्हें माठ्म दिया उसकी तीकत्र 
आलोचना उन्होंने की हेै। आलोचन करते हुए भी उन्होंने 
जगह-जगह कहा दै--“में जो कुछ कहता हूँ वह सम्मुचय साधु 
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आचार की बात कहता हूँ | मुझे किसी ले राग हव ष नहीं है 
न किसी की व्यर्थ निन्दा करना चाहता हूँ। सब्ची आलोचन 
को आक्षेप या निन्दा समझना भूल है। जिस भ्रष्ट आचारण 
से भगबान ने एक दो नहीं परन्तु छाखों करोड़ों साधु 
साध्वियों, श्रावक-श्राविकाओं को नक पड़ते हुए बतक्ाया है - 
में उसी आचारण को बुरा समभता हूँ। साधु और असाथु 
एक ही वेष में होने से असाधु को पहचानने के लिए ही उनके 
चारित्र्य का वणन किया है जिससे कि सन्त पुरुष साधु की शरण 
- पड़ कर अपना आत्म-कल्याण कर सके | 


आचाये भीखणजी को स्वामी दयानन्द की और उनके 
साहिय को सत्याभ् प्रकाश की उपमा देने वाले महानुभाव गहरी 
भूल करते हैं। शायद रिसच करते समय स्वामीजी की मूल 
कृतियों पर उनकी दृष्टि नहीं गई और न उनके ये उद्गार ही उनके 
सामने आए। इसलिए शायद “भीसख्रणजी” की जगह “भीखम 
दास), 'तेरापन्थी' की जगह 'तेरहपन्‍्थी” और “अनुकम्पा की ढाल! 
नहीं परन्तु टाल बना रखी है--' ऐसा लिखते हैं। इन महा 
नुभाव से हमारा अनुरोध है कि वे स्वामीजी की मूल कृत्तियों 
को देखें और फिर विचार कि उनके प्रति उपरोक्त विचार प्रगट 
कर उन्होंने कितना बड़ा अन्याय किया है। यदि स्वामीजी 
के प्रति यह उपमा छागू हो तब तो सूयगडांग पढ़ने पर यही 
उपमा भगवान सहाबीर को भी देनी होगी | 
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स्वामीजी जेसे उच्च कोटि के संस्कारी कविथथे वेसे द्वी वे 
महान तत्त्वज्ञानी और दाशेनिक महापुरुष 
थे। धर्म तो उनकी नस-नस में भरा हुआ 
था। थे महान वैरागी पुरुष थे। उनका 
बेराग्य बड़ा गंभीर था। पौदगलिक सुख को वे रोगीला सुख 
समभते थे। वे कहते हैं--“मैसे पांव रोगी को खुजली अच्छी 
लगती है बेसे ही पुण्य रूपी कर्म रोग से पीड़ित होने के कारण ये 
विषयिक सुख्य मीठे छगते हैं। जहर चढ़ने पर नीम मीठा लगने 
लगता हैं उसी तरह पुण्योदय के कारण भोगादि अच्छे लगते हैं 
परन्तु वास्तव में वे जहर के समान हैं। वे स्थायी नहीं नाश- 
वान हैं। आत्मिक सुख शाश्वत हैं वे किसी बाह्य वस्तु को 
अपेक्षा नहीं रखते । इसलिए आत्मिक सुख की कामना करनी 
चाहिए पौदगलिक सुखों की नहीं !” स्वामीजी का तत्त्वज्ञान 
असाधारण था वे जन्म से ही दार्शनिक थे। जेन तत्तों के 
गंभीर ज्ञान को देखना हो तो उनकी “नव तत्त्व' की ढाल पढ़ 
जाइए ! तस्तों का जेसा सूक्ष्म विवेचन इस पुस्तक में किया गया 
है बैसा कम देखने में आता है। ज्ेन शास्त्रों का वे तलस्पशी 
अध्ययन रखते थे । उनकी रचनाओं में गहरा आगम दोहन है 
ओर साथ में गम्सीर विचार और चिंतन। वे महान आध्या- 
त्मिक योगी, अनूठे तत्त्हज्ञानी और अछोकिक संत पुरुष थे । 
प्रायः ऐसा कहा जाता है कि स्वामीजी ने दान और दया का 
बड़ा अपवाद किया है--उन्होंने दान और दया को उठा दिया। 


महान तत्त्वज्ञानी 
और दाशनिक-- 
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परन्तु ऐसा कहनेवाले बहुत बड़े श्रम में हैं। स्वामीजी दया के 
अबतार थे। उन्होंने जिन प्रणीत दया का वास्तविक स्वरूप 
दिखाया था । जिसने दुनिया के सूह्ष्म-से-सूक्ष्म और बड़े-से-बड़े 
जीव को एक दृष्टि से देखा, जिसने बड़े के लिए छोटे के बलिदान 
का विरोध किया, जिसने प्रथ्वी काय से लेकर पशुपक्षी मनुध्य 
सबके प्रति समान भाव से अहिसा के पालन का उपदेश दिया 
बह दया को उठानेवाला कैसे हुआ ? जिसने बीर भगवान की 
तरह ही कहा--“पाँच स्थावरों की हिंसा को मामूली मत सममो 
उनकी हिंसा दुर्गति का कारण है” उसको दया का विरोधी और 
हिंसा धर्मी कैसे कहा जा सकता है ? बह तो दया का पुरोहित-- 
उसका अन्यतम पुजारी है। देखिए दया भगवती का यह अन्य 
पुजारी कैसे भक्तिपृण शब्दों में उसकी उपासना करता है। बह 
कहता है :-- 


जिन मारग री नींव दया ऊपर 

खोजी हुबे ते पावेजी 
जो हिंसा क्रियां धर्म हुवे तो, 

जल. मधियाँ. घी आबेजों ॥ 
छः काय हणे हणावे नाहीं, 

बले हणतां ने नहीं सराबेजी। 
इसड़ोी दया निरन्तर. पाले, 

त्यांरें तुले कुण आवेजी ॥ 
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आहिज दया ने महात्रत पहिलो, 
तिथ में दया दया स्व आईजी। 
पूरी दया तो साधुज्ञी पाले, 
बाकी दया रही नहों कांईजी। 
आहिज दया चौंखे चित्त पाले, 
ते केवलियाँ री छे यादीजी। 
आहिज दया सभा में पहूपे, 
तयां ने वीर कहा न्याग्वादजी ॥ 
प्राण, भूत, जीव ने सत्त, 
त्यांरी घात न करणी लिगारोजी । 
आ त्तीन काल रा तो्थकरां री वाणी, 
आचाराड़ चौथा अध्ययन मंभ्ारीजी । 
मति दृणों मति दृणो कह्मो अरिहन्ता, 
तो जीव हणो किण लेखजो 
अभ्यन्त आंख हियारी फूटी, 
ते सूत्र स्हामो नहिं देखेजी ॥ 
स्वामीजी के उपरोक्त उदगारों को देखने के बाद किसी को 
शंक्रा करने का स्थान नहीं हे कि स्वामीजी हिंसा धर्मी थे। 
उनके अनुकम्पा! सम्बन्धी विचारों को पुस्तक में विस्तार से 


दिया है। 


[हे 5 


स्वामीजी के दया दान सम्बन्धी विचारों को लेकर जो 
स्वामीजी के समाज को भूढा-भटका और आधुनिक समभते 
हैं वे बड़ी गलती करते हैं। विद्वंष बश किसी खास प्रयोजन से 
लिखे हुए किसी के एक पक्षीय छेख को देख कर इस प्रकार की 
धारणा कर लेना-किसी भी विद्वान को न्‍्यायोचित नहीं है 
ओर “जन आचाया के शासन-पेद” नामक समन्वय कारक 
प्रन्थ के लिखने वाले बिद्वान के लिए तो वह एक अक्षस्य अप- 
राध भी है। यद्यपि इसमें कोई विवाद नहीं कि स्वामीजी के 
'तेरापन्थ' को स्थापित हुए लगभग १८० वष ही हुए हैं तथापि 
यह कदापि नहीं कहा जा सकता है कि इस समाज के विचार 
आधुनिक हैं। वे विचार तो उतने ही पुराने हैं जितना कि 
भगवान महावीर का शासन और श्वेताम्बर सूत्रीय विचारधारा । 
यह कोई सिश्या गौरव की बात नहीं है परन्तु एक बहुत बढ़े 
सत्य को प्रगट करना है कि जन आचार और विचार की इस 
आधुनिक समाज ने जितनी रक्षा की है और उसे पोषण दिया 
है बह जिन शासन के इतिहास में एक बहुत बड़े महत्त्व की वस्तु 
है। स्वामीजी ने कभी किसी नए मत का प्रचार नहीं किया । 
उत्होंने जन धर्म रूपी सौटंच सोने में आ मिलो हुई खोट को दूर 
कर उसे उसके शुद्ध रूप में चमकाया था। वर्षों से टूटी हुई जेन 
आचार-बिचार की शद्डला को उन्होंने अपूर्व त्याग और जीवन 
पयन्त महान विपदाओं को अडिगता पूबेंक सहन करते हुए 
फिर से जोड़ा था। स्वामीजी का सतवाद जिनशासन की 
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सम्पूण विशेषताओं को लिए डुए दवै। उसके द्वारा जिन-शासन की 
जो सेवा हुई है बह भुठाई नहीं जा सकती और यदि सत्य और 
न्याय का गला न घोंटा जाय-तो वह जिन शासन के इति- 
हास में स्वर्णाक्षरों में लिखने योग्य अध्याय है। 

स्वामीजी के दया ओर दान सम्बन्धी विचार मूल जेन 
सूत्रों कु आधार ओर उनके पाए पर हैं। उन विचारों को जो 
भ्रमात्मक समभता है उसे जेन सूत्रों के आधार पर उसका 
खण्डन करना होगा। उन्हीं के आधार से उनकी अ्रमात्मकता 
दिखानी होगी। स्वामीजी के इस संग्रह को पढ़ने से यह तो 
साफ प्रगट होगा कि उनके दान दया सम्बन्धी अधिकांश 
विचार रूब्ध प्रतिष्ठित आचार्यों के विचारों से पूर्ण सामजस्य 
रखते हैं । पुरुषाथसिद्ध्युपाय नामक ग्रन्थ में श्रीमद्‌ अमृतचन्द्रा- 
चाय ने अहिंसा का बड़ा सूक्ष्म विवेचन किया है| यह स्वामीजी 
के बिचारों से बिलकुल मिलता है। उदाहरण स्वरूप उपरोक्त 
आचाय लिखते हैं : 

(१) निश्चय कर कषायरूप परिणमन हुए सन वचन काय 
के योगों से जो द्रव्य और भाव रूप दो प्रकार के प्राणों का 
व्यपरोपण का करना है वह अच्छी तरह निश्चय की हुई हिसा 
होती है | 

(२) निश्चय करके रागादि भावों का प्रगट न होना यह 
अहिसा है और उन्हीं रागादि भावों की उत्पत्ति होना हिंसा 
होती है, ऐसा जन सिद्धान्त का संक्षिप्त रहस्य है | 
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(३) निश्चय कर योग्य आचार वाले सन्त पुरुष के रागा- 
दिक भावों के अनुप्रवेश बिना केवल प्राण पीड़न से हिंसा कदा- 
चित भी नहीं होती । 

(४ ) रागादिक भावों के वश में प्रदत्तिस्प अयत्नाचार 
रूप प्रमाद अवस्था में जीव मरे अथवा न मरे परन्तु हिसा तो 
निश्चय कर आगे ही दौड़ती है । 

(५) क्योंकि जीव कपाय भावों सहित होने से पहिले 
आपके ही द्वारा आपको धातता है फिर पीछे से चाहे अन्य 
जीवों की हिंसा होवे अथवा नहीं होवे | 

(६ ) हिंसा में बिरक्त न होना हिंसा, और हिसारूप 
परिणमना भी हिसा होती है | इसल्टिए प्रमाद के योग में निरन्तर 
प्राण घात का सद्गाव है | 

( ७ ) निश्चय कर कोई जीव हिंसा को नहीं करके भी हिंसा 
फल के भोगने का पात्र होता है और दूसरा हिंसा करके भी 
हिंसा के फल को भोगने का पात्र नहीं होता | 

(८) किसी जीव को तो थोड़ी हिंसा उदयकाल में बहुत 
फल को देती है। और किसी जीव को बड़ी भारी हिंसा भी 
उदय समय में बिलकुल थोड़े फल की देनेवाली होती है । 

(६ ) एक साथ मिल कर की हुई भी हिंसा इस उदयकाल 
में विचित्रता को प्राप्त होती है और किसी को वही हिंसा तीत्र 
फल देती है और किसी को बह्दी हिसा न्‍्यून फल देती है । 

(१० ) कोई हिंसा पहिले ही फलछ जाती है, कोई करते ही 
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फडती है, कोई कर चुकने पर भी फल देती है और कोई हिंसा 
करने का आरम्भ करके न कर सकने पर भी फछ देती है। इसी 
कारण से हिंसा कषाय भावों के अनुसार ही फल देती है। 

(११ ) एक पुरुष हिंसा को करता है परन्तु फल भोगने के 
भागी बहुत होते है, इसी प्रकार हिंसा को बहुत जन करते हैँ. 
परन्तु हिंसा के फल का भोक्ता एक पुरुष होता है। 

(१२ ) किसी पुरुष को तो हिंसा उदय काल में एक ही 
हिंसा के फल को देती है और किसी पुरुष को वही हिंसा बहुत 
से अहिंसा के फड को देतो है, अन्य फछ को नहीं । 

(१३ ) निरन्तर संवर में उद्यमवान्‌ पुरुषों को यथार्थता 
से हिस्य, हिंसक, हिंसा ओर हिंसा के फर्ों को जान कर अपनी 
शक्त्यानुसार हिसा छाड़ना चाहिये। 

(१४ ) जो जीव हिंसारूपी धर्म को भले प्रकार श्रवण करके 
भी स्थावर जीवों की हिंसा के छोड़ने को असमथ हैं वे भी त्रस 
जीवों की हिंसा को छोड़ । 

(१६ ) उत्सग रूप निदित्ति अर्थात्‌ सामान्य त्याग कृत- 
कारित अनुमोदना रूप मन-वचन-काय करके नव प्रकार को 
कही है और यह्‌ अपवाद रूप निवृत्ति अर्थान्‌ विशेष त्याग 
अनेक रूप है । 

(१६ ) इन्द्रियों के विषयों की ल्यायपूबंक सेबा करनेवाले 
शावकों को अल्प एकेन्द्रिय घात के अतिरिक्त अवशेष स्थावर 
( एकेल्द्री ) जीवों के मारने का द्याग भी करने योग्य होता है । 
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(१७ ) परमेश्वर कथित धर्म अथवा ज्ञान सहित धर्म 
बहुत बारीक है। अतग्य “धर के निमित्त हिंसा करने में दोष 
नहीं है," ऐसे धर्म मूढ़ अर्थात्‌ श्रम रूप हुए हृदय सहित हो करके 
कदाचिन्‌ शरीरधारी जीव नहीं मार ना चाहिए। 

(१८) “निश्चय करके धर्म देवताओं से उत्पन्न होता है । 
अतए्ब इस छोक में उनके लिए सब ही दे देना योग्य है” इस 
प्रकार अविवेक से गृहीत दुद्धि को पा करके शरीरधारी जीव 
नहीं मारना चाहिए | 

( १६ ) “पूजने योग्य पुरुषों के लिए बकरा आदिक जीवों 
के घात करने में कोई भी दोप नहीं है” ऐसा विचार करके 
अतिथि व शि्ट पुरुषों के लिए जीबों का घात करना योग्य 
नहीं है । 

( २० ) “बहुत प्राणियों के घात से उत्पन्न हुए भोजन से एक 
जीव के घात से उत्पन्न हुआ भोजन अच्छा है” ऐसा विचार 
करके कदाचित्‌ भी जड्भम जीव का घात नहीं करना चाहिए। 

(२१ ) “इस एक ही जीव के मारने से बहुत जीचों की रक्षा 
होती है” ऐसा मान कर हिंसक जीवों का भी हिंसन न करना 
चाहिए | 

(२२ ) “बहुत जीवों के घाती ये जीब जीते रहेंगे तो 
अधिक पाप उपाजन करेंगे” इस प्रक्रार की दया करके हिंसक 
जीबों को नहीं मारना चाहिए | 

(२३ ) और “अनेक दुःवों से पीड़ित जीव शीघ्र ही 
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दुःखाभाव को प्राप्त दो जावेंगे” इस प्रकार की बासनारूपी 
तलबार को लेकर दुःखी जीव भी नहीं मारने चाहिए । 

( २७ ) भोजनार्थ सन्मुख आए हुए अन्य दुबंछ उदरबाले 
अर्थात्‌ भूखे पुरुष को देख करके अपने शरीर का मांस देने की 
उत्सुकता से अपने को भी नहीं घातना चाहिए | 

श्रीमदरम्ृतचन्द्राचाय के उपरोक्त विचारों से स्वामीजी का 
कहीं कोई विरोध नहीं है परन्तु अद्धत सामखस्य है। स्वामीजी 
ने भिन्न शब्दों में अपने चमत्कारिक ढंग से इन्हीं सिद्धान्तों का 
प्रतिपादन किया है- यह अनुकस्पा सम्बन्धी उनके विचारों के 
अवलोकन से साफ प्रगट होगा। स्वामीजी की गाथाओं में 
हिसा-अहिंसा का जो सूक्ष्म विवेचन है वह्‌ कई अंशों में उपरोक्त 
विवेचन से भी अधिक विशेषता को लिए हुए है। यह अनुकम्पा 
सम्बन्धी इस संग्रह में दिए हुए अध्याय से प्रगट होगा । 

स्‍्वामीजी आदशंबादी अहिंसक थे । उन्होंने अहिंसा के 
आदर्श के सम्बन्ध में भी कोई समझौता ( ९0फाफ्ा'णा॥86 ) 
नहीं किया था। श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने कहा दे- “जहाँ फूछ की 
पॉखिडी को भी तकलीफ होती हो वहाँ जिन भगवान की 
आज्ञा नहीं है ! यही बात स्वामीजी ने भिन्न शब्दों में भी कही 
थी। उनके हृदय में दया की श्रोतस्विनी बहा करती थी और 
वे इतने दयालु थे कि छोटे बढ़े जीवों के जीवन की आपेक्षिक 
(7९७४8 ) कीमत छगा कर अधिक पुण्यवालों के लिए छोटे 
जीबों को मारने में कोई पाप नहीं हे--यह जो सिद्धान्त निकाल 


[ ८० । 


लिया गया था उसका वे घोर विरोध करते थे। भगवान 
महावीर की तरह ही छोटे-बढ़े सब जीवों को आत्म समान 
देखने की भावना का उन्‍होंने बड़े न्‍्याय संगत ढंग से प्रतिषादन 
किया था । वे अहिंसा के पुजारी और असाधारण प्रचारक थे । 
ग्वांमीजी की विस्तृत जीवनी, उनके संस्मरण, उनकी 
चर्चा, उनके हृष्टान्त आदि के अध्ययन करने पर ऊपर 
स्वामीजी के सस्बन्ध में जो कुछ लिखा गया है बह अक्षर- 
अक्षर सत्य साबित होगा । २वामीजी की रचनाएं जन साहित्य 
की अमर कृतियाँ हैं। वे अपना असाधारण स्थान'रखती है 
सभी मुमुक्षओं से हमारा अनुरोध दै कि वे इस संग्रह के साथ 
स्तरामीजी की मूल क्रृत्तियों को भी पढ़ें और आत्मोपकार करें। 


कलकत्ता, 


श्रीचन्द रामपररे 
ता० ३-८-३९ । द रामप्ारया 
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शीमद्‌ आचार्य मीखणजी 
के 


विचार-रत् 


हे पुरुष ! जिसे तू मारने की इच्छा करता है -विचार कर वह खुद तू 
ही है; जिस पर हुकूमत करने की इच्छा करता है--विचार कर वह खुद 
तू ही है; जिसे दुःख देना चाहता है--विचार कर वह खुद तू ही है; जिसे 
पकड़ कर रखना चाहता है--विचार कर बह खुद तू ही है; जिसके प्राण लेने 
की इच्छा करता है--विचार कर वह खुद त्‌ ही है । सत्पुरुष ऐसी हो भावना 
को रखता हुआ किसी प्राणी को नहीं मारता, न मरवाता है । 
--आचाराड़्, भ्रु० १ अ० ७१६४ 


रन न हि 


जिन आर्य पुरुषों ने सच्चे धर्म का निरूपण किया है उन्होंने स्पष्ट 
कहा हैं: जो प्राणी-बध करता है वह तो क्या, उसकी अनुमोदना करनेवाला 
भी कभी सर्व दुःखों से मुक्त नहीं हो सकता । जो मुमुक्षु हिसा नहीं करता 
कही पूरी सावधानोवाला और अहिंसक है । जिस तरह ऊँची जमीन पर 
से पानी ढल जाता है बसे ही उस मनुष्य के पापकर्म दूर ढल जाते हैं, 
इसलिए जगत में जो कोई स्थावर या जंगम प्राणी है उनकी मन, बाणी 
और काया से हिंसा न करनी चाहिए । 

--उत्तराध्ययन, अ० ८।१० 


दया महिमा 


(१ ) दया भगवती जीबों को सुख देनेवाली है। यह 
मोक्ष की साई है। इसकी शरण जानेबाले शीघ्र संसार का पार 
पाते हैं। -- अनु ० ९१-२ 

(२) भगवान ने दया को मंगलूमय, पूजनीय और भग 
बती कहा है। उसके प्रश्न व्याकरण चूत्र में गुणानुसार ६० नाम 
बतलाए हैं। - अनु० ९२ 


१-- अनु० अर्थात्‌ अनुकम्पा ढाल ९, गाथा १-२ । यहाँ तथा आगे जहाँ भो 
अनुकम्पा ढाल की साख है वह श्री जन ख्लेताम्बर तेरापन्थी सपा, 
कलकत्ता द्वारा प्रकाशित “जनतत्त्व प्रकाश” नामक पुस्तक में छपी अनु 
कम्पा ढाल के आधार पर है । 


३ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


(8 ) सब्वदा, सर्व प्रकार ' से, किसी प्रकार' के जीव को 
भय उत्पन्न न करना, अरिहस्त भगवान ने अभयदान बतलाया 
है--यह भी दया का ही नाम है। --अनु० ९।४ 

(४ ) सब प्रकार से--तीन करण और तीन योग से--सब 
जीवों को-त्रस ( चलते-फिरते ) और स्थावर (स्थिर ) 
जीवों को--यावज्जीवन मारने का त्याग करना--उनकी हिंसा 
से निबृत्त होना भगवान की बतलाई हुई सम्पूर्ण दया है। ऐसी 
दया से पाप के दरवाजे रुकते हें |---अनु० ९५ । ऐसे दयावान की 
बराबरी कौन कर सकता है। - अनु० ९८ 


( ४ ) कोई त्याग किए बिना भी हिंसा से दूर होता है तो 
उसके कर्मो का क्षय होता है। हिंसा दूर करने से शुभ योग 
का प्रवर्तन होता है जिससे पुण्य के पुख-के-पुछ संचय होते 
हैं। --जअबु० ९६ 

(६) इस दया के पालन से पाप कर्मों का प्रवेश रूक 
जाता है और पुराने कर्म कड़ कर नष्ट हो जाते हैं। इन दो ही 
लाभों में अनन्त लाभ समा जाते हैं। ऐसी दया बिरले शूर ही 
पाल सकते हैं। --जअनु« ९७ 


१-- मन वन और काया द्वारा करने, कराने और अनुमोदन रूप । 
२-- ए्ध्वीकाय, जलकाय, वायुकत्य, अभिकाय, वनस्पतिकाय और असक्राय 


( इलते चलते प्राणी )--ये छः प्रकार के जीव जैन शास्त्रों में बतलाए 
गये हैं । 


दया महिसा ३ 


(७ ) उपरोक्त सम्पूर्ण दया ही प्रथम महात्रत है। इस 
महाव्रत में सम्पूण दया समाई हुई है। महात्नत को धारण करने 
वाला साधु पूरी दया का पालन करता है। महात्रत के उप 
रानत और दया नहीं रह जाती । --अनु० ९॥९ 

(८) इस दया की जो सम्यक प्रकार से आराधना 
करता है और जो ऐसी ही दया के सिद्धान्त का प्रचार करता 
है उसको भगवान ने न्‍्यायवादी कहा है । --अनु» ९॥१० 

(६ ) केवछी भगवान, मनः पर्यवज्ञानी, अवधिज्ञानी, 
मतिज्ञानी, श्रुतिज्ञानी, लब्धिधारी तथा पूर्वधर ज्लानियों ने इसी 
दया-तक्ष्वय की उपासना की है--इसकी गवाही सूत्र भरते 
हैं। --अचु० ९॥११-१२ 


हिंसा-दुर्गति की साई 


(१) श्रावक देश दया का पालन करता है। दया की उपा 
सना, चाहे बह मर्यादित ही हो, प्रशंसनीय है | मर्यादा के बाहर 
हिंसा की जो छूट है उसमें कोई धर्म नहीं है। --अनु० ९।१३ 

(२) प्राणी, भूत, जीब ओर सत्तत इनकी जरा भी हिंसा 
न करना-- उससे निरल्तर निवृत्त रहना, ऐसा ही तीनों काल के 
तीर्थंकर कहते हैं--यह आचाराह्म सूत्र के चौथे अध्ययन में 
लिखा है। --अनु० ९१४ 


(३ ) अरिहन्त भगवान ने कहा है कि प्राणी मात्र की हिंसा 
सत करो, फिर जीव क्रिस भीति पर मारना चाहिए। 


“जअचु० ९॥१५७५ 


इहसा---दुर्गति को साई ्‌ 


(४ ) हिंसा करना जीवों के दुःख का कारण है और 
यह दुर्गति की साई है। प्रश्न व्याकरण सूत्र में हिंसा के ३० नाम 
बतलाए हैं। --अनु० ९१६ 

(५ ) दशवेकालिक सूत्र के छुट्ट अध्ययन में पांचों स्थावरों 
की हिंसा को दुर्गति-दोष को बढ़ानेवाली बतछाया गया है । फिर 
बुद्धिमान जीव हिंसा किस तरह कर सकते हैं 0 ---अनु ० ९/२१३ 

(६ ) कई, छोगों में साधु कहछाते और मगवान के भक्त 
बाजते हैं परन्तु, हिसा में धर्म ठहराते हैं | उनके तीन ब्रत एक ही 
साथ मंग होते हें । -- अनु० ९२९ 

(७) जो जीव-हिंसा में धरम बतलाते हें उनको छः ही 
प्रकार के जोबों की हिंसा लगती रहती है। त्तीन काल की 
हिंसा अनुमोदन से उनका पहिछा महात्रत चला जाता है। 

"--अनु० ९॥३० 

(८) जिन भगवान ने हिसा में धर्म नहीं बतलाया है। 
भगवान की आज्ञा पर पग देकर हिंसा में धम बतलाने से कठ 
का दोष लगता है। इस तरह निरन्तर मूठ बोलते रहने से दूसरा 
महात्रत अलग हो जाता है। अनु> ९३१ 

(६& ) जो ज्ञोबों की हिंसा में धर्म बतलाते हें उन्हें जीवों 
के प्रार्णा की चोरी लगती है। वे भगवान की आज्ञा को छोप 
कर तीसरे ब्त को नष्ट करते एँ। --अबु० ९३२ 

(१० ) जीवन और प्रशंसा के लिए, मान ओर पूजा के 
लिए या जन्म और रुत्यु को दालने के लिए यथा दुःख दूर करने के 


दि आचार्य भीखणजी के विचार-रक्ष 


लिए--इन छः कारणों से छः काय के जीवों की घात करना 
अद्दित का कारण है। जन्म-मरण से छुटकारा दिलाने के लिए 
जीव-हिंसा करना तो ससकित रूपी रह्न को खोना दै। 
ेजनु० ९४५४-४६ 

(११ ) इन छ. कारणों से जीव को मारने से आठों कर्मो 
की पोटली बंधती है। इससे मोहनीय कर्म की निश्चय ही बड़ी 
मार बधती है और नके में गिरना पड़ता है । --अनु० ९४७ 

(१२) अर्थ अनर्थ ( मतलब-बेमतलव ) हिंसा करने से 
आत्मा का महान अहित होता है। धर्म प्राप्ति के लिए हिंसा 
करना बोध-बीज का नाश करना है। --अनु० ९।४८ 

( १३ ) उपरोक्त छः कारणों को लेकर जो प्राणी-वध करता 
है, बह संसार में दु:ख पाता है। इसका विस्तार आचाराह 
सूत्र के प्रथम अध्ययन के छः उद्देशों में है। --जनु० १४५ 

(१४) धर्म हेतु प्राणी-हिंसा में पाप नहीं--ऐसी बात 
कहनेवाले अनायों को भगवान ने कहा है- -“तुम लोगों ने मिथ्या 
देखा, मिथ्या सुना, मिथ्या माना और मिथ्या सममा है।” 

-““अनु० ९१५०-०१ 

(१५) हिंसा में धर्म बतलछानेबालों को पूछा जाय कि 
आपको मारने में क्या है तब निश्चय ही उत्तर होगा--“पाप है! | 
जब खुद को भारने में पाप है तो दूसरों को मारने में धर्म किस 
तरह होगा | --अचु० ९५४३-५४ 

(१६ ) पश्न व्याकरण सूत्र के प्रथम अध्ययन में अर्थ 


हिखा--दुर्गति की साई ७ 


अनर्थ ( सतलब-बेमतलब ) या धर्म के देतु से छः काय के जीबों 
को मारनेवाले को मन्दबुद्धि कहा है । --भबु० ९५७ 

(९७ ) जीव मारने में धर्म बतलानेवाले पूरे अज्ञानी हैं। 
जिन मार्ग का जानकार पुरुष उन्हें केसी खरी बात कहता है 
बह सुनो। लोहे का छाछ-छाल तपा हुआ एक गोला वह 
संडासी से पकड़ कर उनके पास छाता है और कहता है--“हे । 
धर्म संस्थापको ! लो ! इस गोले को एक क्षण के लिए अपनी 
हथेली में लो! । इतना कहकर उस पुरुष ने गोले को आगे बढ़ाया 
परन्तु सब ने अपने हाथ पीछे खींच लिए। यह देख कर 
उस पुरुष ने कहा: -- 

"ऐसा क्‍यों । हाथ क्‍यों खींच लिए ९ 

“हाथ जल उठेंगे जो! 

“या होगा जछेंगे तो ९ 

वेदना होगी हमें 

से तुम्हें वेदना होती है बेसे क्या औरों को नहीं होती | 
सब जीवों को अपने समान समझो ! सब जीवों के प्रति इसी 
गज ओर माप से काम लछो !! यह एक व्यापक सिद्धान्त हे और 
न्याय पर आधार रखता है। 

सूयगडांग सूत्र के अठारहवें अध्ययन में उपरोक्त उदाहरण 
देते हुए भगवान ने बतछाया है कि जो हिंसा में धर्म बतराते हैं थे 
किस प्रकार अनन्त काल तक संसार में भ्रमण करते हुए नाना 
प्रकार के भयंकर कष्ट पाते हैं। ---अनु ०९६०-६५ 


३ 
हिंसा-अहिसा विवेक 


(१ ) दया-दया सब कोई चिल्लाते हैं--दया ही वास्तविक 
घम है, यह ठीक हे--परन्तु जो सच्ची दया को जान कर उसका 
पालन करता है मोक्ष उसी के नजदीक होता है। 

+अनु० 4। दोहा १ 

(२) दया प्रथम ब्रत है और साथु तथा श्राबक दोनों के 
लिए समान रूप से प्रधान धमं है। इससे नए पापों का संचार 
रुकता है और पुराने पाप कड़ कर दूर होते हैं। 

--अनु० ८।| दो० २ 

(३ ) जिन भगवान ते सन, वचन और काया इनमें से एक 
दो या सब के द्वारा छः प्रकार के जीयों में से किसी जीव की 


हिलसा-अशिसा खिविक | ५ 


हिंसा न करने, न कराने और न अलशुमोदन करने को अर्थात 
हिंसा से सम्पूर्ण निवृत्त होने को सम्पूर्ण दया बताया है। 
| -अनु० 4 दो० ३ 

(४) तीन करण और तीन योग से किसी भी प्राणी को 
भय का कारण नहीं होना--इस अमयदान को ही भगवान ने 
दया कहा है । --अचछु० ६। दो० २ 

( ४ ) कभी-कभी जीव-घात हो जाने पर भी हिंसा का 
पाप नहीं लगता, कभी प्राणी-धात न होने पर भी हिंसा का पाप 
लगता है। ---च० वि०,९ ११२ 

(६ ) ईरया समिति पूत्रेक चलते हुए साधु से कदाश प्राणी 
वध हो भी जाय तो इस प्राणी-घात का अशमसात्र भी पाप नहीं 
लगता । हर्या समिति और जागरूकता के अभाव में प्राणीघात 
न भी हो तो भी साधु को छः ही काय की हिंसा लगती है और 
कर्मो का बंध होता है । ---च० वि० ३१३०-३१ 

(७ ) जीवों का बच जाना कोई दया नहींहैे और न 
जीवों का मर जाना सात्र हिंसा है। मन, वचन और काया से 
स्वयं हिंसा नहीं करना, न करवाना और न करते हुओं से सह 
मत दोना--यही दया है। जो इस प्रकार हिंसा से निवृत्त है बह 
दयाबान ह--नहीं मारनेवाला है; जो निद्वत्त नहीं है--बह हिंसा- 
१--अर्थात्‌ चतुर विचार की ढाल ९, गाथा ३२ यहाँ तथा आगे जहाँ भो इन 

ढालों की साख है वह श्री जन ख़ेताम्बर तेरापन्थी सभा, कलकत्ता द्वारा 

अकाशित “जनतत्त्व प्रकाश” नामक पुस्तक में छपी हुई ढालें से है । 


१० आचार्य भोखणजी के घिचार-रल 


बान है, मारनेबाला है। जो मारनेवाला है दिसा उसी को होती 
है, जो नहीं मारनेबाला है वह तो दया-रूपी गुण-रत्र की खान है । 
- अनु० ५।११ 
(८) संसार में सर्वत्र हिंसा का चक्र चल रहा हे, बलवान 
निर्वेछ को मार खाता हे और वह अपने से बल्वान का शिकार 
बनता हे । --अठु० १३१४ 
(६ ) मन, बचन और काया से किसी को मारने, मरवाने 
या मारने को भला सममने-इन तीनों में पाप है। कोई 
प्राणी आँखों के सामने मर रहा है इसी से किसी को पाप नहीं 
होता है। देखनेवाले को पाप का सन्‍्ताप बतलाना मूर्ख गुरुओं 
का काम है। --अजु० ४ दो० २ 
(१०) साधु कभी किसी प्राणी को किसी प्रकार से नहीं 
सताता हुआ अपने ग्रहण किए हुए प्रत की रक्षा करता है, जन्म 
मृत्यु आधि-ब्याधि से पीड़ित संसार के नाना प्राणियों की तक 
छीफों के लिए बह जवाबदेह नहीं रह जाता | अनु० ८१४ 
(११ ) भय दिखाकर, जोर-जबरदस्ती कर, छोभ-लछालच 
देकर या ऐसे ही अन्य उपायों से दया पलवाना कोई दया धर्म 
नहीं है। यह तो दूसरे के लिए अपनी आत्मा का पतन करना 
है; दया हृदय की चीज हे बह बाहर से ठ्सी नहीं जा सकती। 


डे 


अहिंसा किसके प्रति ? 


(१ ) (हिंसा नहीं करना?- इस बात के सामने आते ही 
प्रश्न उठता है--“किस की हिंसा नहीं करना ? 

(२) इसका सरल उत्तर है--सब जीब, सर्त्व, प्राणी 
और भूतों की। अहिंसा के सम्पूर्ण और सम्यक पालन के 
लिए जीबों की जानकारी होना आवश्यक है। 

(३ ) जीबों की जानकारी बिना दया पल नहीं सकती 
इसीलिए भगवान ने कहा दहै--“पढ़मं नाणं तओ दया” अर्थात्‌ 
पहिले जीवों का ज्ञान है और फिर दया । 

(४ ) भगवान ने ज्लेय तस्‍्तवों में जीव को सबे प्रथम स्थान 
दिया है। जीवों की पहचान के लिए छः जीव-निकाय का 
सूक्ष्म और स्पष्ट क्शेन किया है। 


१२ आचार्य भीखणजी के विचार-रञज 


(६ ) जिन भगवान की अहिंसा प्रत्यक्ष दृष्टियोचर तथा 
चलते-फिरते प्राणियों तक ही सीमित नहीं है; उनकी अहिसा के 
दायरे में छोटे-बढ़े, हश्य-अदृश्य, चलते-फिरते और स्थिर सभी 
प्राणी समा जाते हैं। 

(६ ) मनुष्य, पशु, मक्खी, मच्छर, चींटी, चींटे, छठ. और 
गिडोले ही नहीं, परन्तु वृक्ष, लवा, पान, फल, फलछ, जल, अग्नि, 
बायु, माटी आदि भी सजीव तत्व हैं- ऐसा भगवान ने कहा है। 

( ७ ) सब जीवों के प्रति संयम ऊपी अहिंसा को उत्तम 
जानकर भगवान महावीर ने व्रतों में प्रथम स्थान में अहिंसा 
का वर्णन किया है । 

(८) जगत के छोटे या बड़े सव जीव समान झूप से जीने 
की इच्छा रखते हैं। कोई भी प्राणी मृत्यु की इच्छा नहीं करता । 
इसलिए भयंकर और पापरूप सब प्राणियों की हिंसा से निम्न न्‍्थ 
मुनि को सावधानी पूवेक बचना चाहिए। 

(६ ) संयमी साधक इस लोक में जो भी त्रस (चलते- 
फिरते) और स्थावर (स्थिर) जीव हैं. उनकी हिंसा से प्रयाख्यान 
पूेक निश्कत्त होकर --उन्हें जान में या अज्ञान में नहीं मारता । 

( १० ) समाधिवंत साथु, प्रध्वी जीब, जलूजीब, अप्निजीब 
वायुजीब, वनस्पति जीव और त्रसजीब --इनकी मन, बचन और 
काया से हिसा नहीं करता, न कराता है और न करते हुए से 
सम्मत होताहे। छ॒वों प्रकार के जीवों की हिंसा दुगति को 
बढ़ानेबाली है । उसका त्याग करना चाहिए ) 


अधिसा किस के प्रति ? १३ 


( १९ ) कई प्रणी चल्ते-फिरते हैं और कई स्थिर हैं। एक 
अबस्था में होना या दूसरी में होना कर्मो के अधीन दै। जीव 
कभी त्रस होता है और कभी स्थाचर। त्रस हो या स्थावर 
दुःख सब को अप्रिय है इसलिए तू किसी भी प्राणी को मत मार 
-- उसकी हिंसा से निश्नत्त हो। 

(१५ ) अहिंसा केवल मित्रों के प्रत्ति या निर्दोष प्राणियों 
के प्रति ही नहीं होनी चाहिए परन्तु जो शत्रु हों ओर हमें नुक 
शान पहुंचाते हों वे तो और भी अधिक दया के पात्र हैं । 

( १३ ) भगवषान ने कहा है -“सब जीवों के प्रति, फिर चाहे 
वे मित्र हों या शत्रु, समान भाव से समम रखना ओर जीवन 
पर्यन्त प्राणीमात्र को कष्ट देने से दूर रहना--यह अहिंसा का 
दुप्कर धम दै।! ' 

(१४ ) डॉस और मच्छरों को भय पीड़ित मत करो, डंक भी 
मारें तो भी उन्हें न मारो, लोही और मांस को भी चूंट खांय तो भी 
डनको न सारो, पर सब सहन करो ऐसी भग वान की आज्ञा है । 

(१५ ) साधु पुरुष, कोई मारने को तेय्यार हो तो भी, कोप 
नहीं करता, न उसकी बुरी सोचता है। संयमी और जितेन्द्रिय 
साधु को कोई मारता हो तो उसे सोचना चाहिये--“यह मेरी 
आत्मा को नहीं सार सकता! । 

(१६ ) अहिंसा केघल सुख के समय ही नहीं परन्तु प्राण 
संकट के समय भी उपासना की चीज है। 

(१७ ) भूख की मार से शरीर अस्थिपिंजर दो गया हो दो 

र्‌ 


१४ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


भी छ्लुधा-शांति के लिए फल न तोड़ना यातुड़वाना चाहिए, न 
अन्न पकाना चाहिये और न पकवाना चाहिये । 

( १८ ) जंगल आदि निजन स्थानों में तथा से प्राण व्याकुछ 
हो रहे हों तो भी और मुँह सूख गया हो तो भी साधु सचित 
जल न पीवे | 

(१६ ) शरद क्तु में रहने को स्थान न हो और तन ढकने 
को वल्ल न हो तो भी शीत की सिहर को दूर करने के लिए अप्रि 
जलछाने त्तक का बिचार न करना चाहिये | 

(२० ) सूर्याताप से अत्यन्त व्याकुल होने पर भी मर्यादा 
प्रिय साधु स्नान की इच्छा नहीं करता, शरीर को जल से स्पश 
नहीं करता, और न पंखादि से हवा लेठा है। 

(२१ ) इस तरह अहिंसा का सिद्धान्त बहुत व्यापक है। 
केवल मनुष्य या बड़े पशु ही नहीं परन्तु सूक्ष्म प्राणियों की भी 
हिंसा न करनी चाहिए; केवल मित्रों के प्रति ही नहीं परन्तु 
बड़ें-से-बड़ बेरी के प्रति भी अहिंसा का भाव रहना चाहिए; 
अनुकूल परिस्थिति में ही नहीं परन्तु विषम-से-विपम परिस्थिति 
में भी अहिसा को नहीं छोड़ना चाहिए; केवछ शरीर से नहीं 
परन्तु मन और वाणी से भी हिंसा से निद्तत रहना चाहिये; 
स्वयं ही हिंसा का त्याग न करे पर दूसरों से हिंसा करवाने का 
त्याग करे और कोई हिंसा करता हो तो उसे अच्छा न समझे । 
सर्वदा, सर्व प्रकार से, सर्व जीवों की हिंसा न करना ही जैन धर्म 
की अहिसा का रहस्य है। 


है 


दया उपास्य क्‍यों ? 


दया ओर जीव-रक्षा का सम्बन्ध 

(१) हिंसा सब पापों में बड़ा पाप है और अहिंसा सब 
धर्मो में बड़ा धर्म; हिंसा से कमो का लेप होकर ज्ञानमय सचिदा 
ननन्‍्दमय आत्मा पतन को प्राप्त होती है और अहिंसा से कर्म फे 
बन्धन तूट कर आत्मा स्वतन्त्र होती है - अपने सहज स्वभाव 
को प्राप्त करती है | 

(२) अहिंसा पापों को धोकर आत्मा को उज्ज्वल बनाती 
है इसीलिए आदरणीय है। अहिंसा में आत्म-कल्याण और 
स्वरूप-साधना है, हिंसा में संसार-अ्रमण और पर पदार्थ 
-अहण है। 
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(३ ) भगवान के शब्दों में कहा जाय तो अहिंसा आदि 
गुणों को उत्तरोत्तर विकशित करने बाला प्राणी शुद्ध पक्ष के 
चन्द्रमा की तरह क्रमशः परिपूर्णता को प्राप्त करता है। हिंसा 
तथा असल आदि (जो कि हिंसा के ही रूप हैं) के आचारण 
से जीव भारी होता दै। ऐसा जीव मरण पाकर अधोगति को 
जाता है। अहिंसा तथा अहिंसा के भिन्न रूप सत्यादि के 
आचारण द्वारा हिंसा आदि के कुसंस्कारों को क्रशः कम करता 
है। अन्त में जब ये कुसंस्कार निर्मूड हो जाते हैं तो आत्मा 
अपने सच्चे स्वरूप को प्राप्त कर अजर-अमर होता है। 

(४ ) इस प्रकार अहिंसा आत्म-शुद्धि का अनन्य साधन 
है; जिस प्रकार उच्च स्थान से जल ढल कर नीचे गिर पड़ता है 
उसी प्रकार अहिंसा से निरन्तर भावित होने वाले प्राणी के कर्म 
ढल जाते हैं। अहिसा की उपासन का ध्येय केबछ आत्म 
शुद्धि ही है। आत्मा की पवित्रता में सहायक होने से अहिंसा 
उपास्य है। 

(४ ) पर कई दार्शनिकों का कहना है कि अहिंसा के आचा 
रण का मूलोहेश्य आत्मशुद्धि बतलाना ठीक नहीं। अहिंसा 
जीबों की रक्षा के द्वारा आत्मशुद्धि करती है अतः जीव-रक्षा 
करने के खास उद्देश्य से ही अहिंसा-त्रत स्वीकार किया जाता है | 

(६ ) उनका कहना है कि अहिंसा से आत्मश्ुद्धि होती है 
पर बह तो कार्य मात्र है इसका निमित्त जीबों की रक्षा होना 
है। इसलिए अहिंसा अज्जीकार का मूल लक्ष्य जीव-रक्षा है । 


कया उपास्य क्‍यों ? रु] 


(७ ) अपने इस मन्तव्य को स्पष्ट करने के लिए वे उदाहरण 
देते हैं कि कोई मनुष्य वतस्पति भोजन का त्याग करता है या 
दूसरे से करबाता है का कोई मनुष्य खुद चोरी का त्याग करता 
है या दूसरे को चोरी करने का त्याग कराता है तो इन उदाहरणों 
में बनस्पति की रक्षा होना या किसी के धन की रक्षा होना 
कारण कहलाएगा और अपना या दूसरे का पाप दूर होना कार्य 
कहलछाएगा। वनस्पति के जीव बचे और घन सुरक्षित रहा 
तभी पाप दूर हुए कहलाए इसी प्रकार जीब जीवित रहे तभी 
दया नीपजी ( हुई )। ऐसा उपरोक्त दाशेनिकों का कहना है। 

(८) परन्तु ये दाशनिक भ्रम में पड़े हुए हैं। वे कारण 
और काये के भेद और परस्पर सम्बन्ध को नहीं समभते | कुछ 
समय के लिए यह स्वीकार भी किया जाय कि पाप से रक्षा 
होना कार्य है तो भी क्या कहा जा सकता है कि जीब-रक्षा हुई 
तभी पापों से बचाव हुआ ९ क्‍या अहिंसा श्लत धारण कर लेने 
के बाद जीबों को घात होती ही नहीं ? क्या सम्पूर्ण अहिंसा अत 
घारी साधु उठते-बैठते, खाते-पीते जीवों का नाश नहीं करता-- 
ऐसा कहा जा सकता है ९ 

(६ ) खाते-पीते, उठते-बेठते, चल्ते-फिरते साधु द्वारा जीवों 
का नाश होता दे, फिर भी वह सम्पूण अहिसक ही है क्योंकि 
अन्तर बृत्तियों के निरोध के कारण वह हिंसा की जरा भी 
भावना नहीं रखता। वह हिंसा से सत्र प्रकार से निक्नत्त हो 
चुका होता दै तथा आत्म जागृति पूर्वक बचने का प्रयत्न करता 
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रहता है इस पर भी अपने-अपने निमित से जीव मरते ही रहते 
हैं उसका दायी वह नहीं कहल्या सकता। 

( १० ) पापों से बचने और जीव-रक्षा का अविनाभाव 
सम्बन्ध नहीं है। संलेखना में प्राणों का वियोग निश्चित रहता 
है फिर भी क्‍या अहिंसा का पूरा पालन नहीं होता ९ हम ग्रहस्थ 
खुद खाते-पीते हैं--हमारे जीवन की रक्षा होती है परन्तु यह्‌ 
अहिंसा है--क्या ऐसा कहा जा सकता है ९ 

(११ ) अहिंसा से समभाव का विकाश होता है, चित्त 
वृतियों का संयम होता है, क्रोध आदि कषायों से निक्ृत्ति होती है 
जिससे नए कर्मा का प्रवेश नहों होता और पुराने कर्मो का क्षय 
होता है इसलिये अहिंसा आदरणीय है| पाप से बचने का अविना 
भाव सम्बन्ध जीव-रक्षा के साथ नहीं परन्तु हृदय की अहिसा 
मय भावनाओं के साथ है--हिंसा से निद्ठत होने के साथ है । 

(१२ ) भगवान ने हिंसा से प्रत्याख्यान पू्वक निवत्त होने 
को प्रथम ब्रत बतलछाया है और कमो को रोकने के साधनों में 
खास स्थान दिया है। 

(१३ ) यह कहना गलत है कि जीव बच रहे तभी दया 
निपजी | जो ऐसा कहते हैं वे अहिसा के प्रयोजन और परिणाम 
के पाथक्य को समभने में भूल करते हैं। जीव-रक्षा अहिंसा का 
परिणाम--फल हो सकता है--होगा ही ऐसा बात नहीं है--पर 
उसका प्रयोजन नहीं है । 

( १४ ) बृष्टि होती दै उससे क्रषि हरी भरी हो सकती है 
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परन्तु वर्षा कृषि के लिए ही होती है ऐसा नहीं कहा जा सकता | 
नदी के जल का स्रोत नदी के किनारों पर बसने वाले प्राणियों को 
लाभ का कारण हो सकता है, जलवायु को स्वस्थ कर सकता 
है, अगल बगल की भूमि को उपजाऊ बना सकता है और लाखों 
करोड़ों रूपये के व्यापार में सहायक हो सकता दे परन्तु क्या 
नदी इन्हीं उद्देश्यों से बहती है ? क्‍या उसके जीवन की साधना 
यही कही जा सकती है ९ 

( १४ )--(क) इसी प्रकार अहिंसा का प्रयोजन हिंसा रूपी 
चित्त--मल को दूर करना है; जीबों की रक्षा उसका प्रयोजन- लक्ष्य 
नहीं है । अहिसा के आचारण से शॉति का बातावरण उत्पन्न हो 
सकता हे--जीवों की रक्षा भी हो सकती हे परन्तु इन्हें अहिंसा 
के आनुषंगिक फल सममने चाहिये--उसका खास प्रयोजन नहीं । 

( १६ )--(ख) ब्तों को अड्जीकार कर साधु कहता है-- 
में छः त्रतों को अपनी आत्मा के हित के लिये अंगीकार कर 
बिहरता हूँ! --ऐसा दशबवेकालिक सूत्र में साफ उल्लेख है, देख 
कर निर्णय करो। 

(१६ ) हे भव्य । तुम बवृक्षादि को न काटने का जल लेते हो, 
वृक्षों की रक्षा होती है; तछाव, सर आदि न सूखाने का नियम 
करते हो, तलाव जल से परिपूर्ण रहता है; छड़ड़ आदि मिठाई न 
खाने का प्रद्याख्यान करते हो, मिठाई बचत्ती है, दक लगाने, 
गांव जछाने आदि सावद्य कार्यो का त्याग करते हो इससे गांब, 
जंगल आदि की रक्षा होती है। तुम चोरी करने का त्याग 
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करते हो, दूसरों के धन की रक्षा होती है। परन्तु इक्ष, तछाव, 
लड्डू, गांबादि के इस प्रकार बचाने से तुम्हें धर्म नहीं है, ल घन 
की रक्षा पर घनी के राजी होने से। तुम्हारा धर्म इन सब से 
परे--तुम्हारे आत्म संयम--ठुम्हारी पापों से विरत्ति में है । 
लुम श्रत प्रहण कर अन्नत को दूर करते हो, आते हुए कर्मो को 
रोकते हो, वेराग्य से आत्मा को भावित करते हो इसी से तुम्हें 
धर्म है--तुम्हारी आत्मा का निस्तार है। 

( १७ ) इतने पर भो समझ में नहीं आतो तो एक उदाहरण 
और सुनो । मानो कोई एक स्त्री किसी पुरुष से प्रेम करती हो । 
पुरुष ब्रह्मचर्य ब्रत धारण कर लेता हो । उसके ब्रत प्रहण से उसकी 
स्त्री मोह राग से कूर्ण में पड़ कर आत्म-हत्या कर छेती हो | 
ऐसी हालत में क्चा उस स्त्री की आत्म हत्या से उस पुरुष को 
परापहोगा १ यदि स्त्री के मर जाने का पाप पुरुष को हुआ नहीं 
मानते तो कलाब के भरे रहने और वृक्षों के कायम रहने आदि से 
भी प्रद्याख्यान करनेधाले को धम मत समको | पार्पों से बिर्त 
होना खुद ही धर्म है। धर्म होना, दूसरे जीव की रक्षा होने या 
उसको सुख पहुंचने पर आधारित नहीं परन्तु आत्म-सयम-- 
प्रत्याख्यान पूरक पापों से पिरत होने में है। --अलु० ५१-१५ 

( १८ ) बहुत सी हिसाएँ ऐसी हैं, जिनमें प्रत्यक्ष प्राणीषथ 
नहीं है, फिर भी उनका त्याग करने पर ही कोई सर्ब ब्रती होता 
है। क्योंकि जीव मरे या न मरे हिंसा स्वयं ही बुरी चीज हे 
अतः हर हालत में व्याज्य है | जेसे:--मानसिक हिंसाएँ ! 


दया उपास्य क्यों २१ 


(ख) 
दया का उपदेश क्‍यों ? 

(१) कई दाशनिक ऐसा कहते हैं कि हम अहिंसा का 
उपदेश छः काय की रक्षा के लिए ही देते हैं। एक जीव को 
समझा देने से बहुत जीवों का क्लेश दूर हो जाता है। परन्तु 
ऐसा कहनेबाले अज्ञानी हैं। 

ऊझाजियु० ५।१६ 

(५२) घट में ज्ञान डाल कर हिंसा छुड़वाने में धर्म है 
परन्तु जीवों के जीने की वांछा करने से कर्म नहीं कटते । 

देखो ये दो अंगुलियाँ हें--एकको बकरा मान छो और 
दूसरी को राजपूत मान छो। इन दोनों में पाप का भागी 
कौन होता है-- कौन डूबता है-मारनेबाला राजपूत या 
समरनेवाला बकरा? इनमें से कौन नक में जायगा ? 
राजपूत ही नक में जायगा, क्योंकि वह ही बकरे को मारता है, 
यह प्रयक्ष है। इसी लिए सन्त पुरुष राजपूत को पाप में गिरने से 
बचने का उपदेश देते हैं, परन्तु बकरे के जीने की वाउछा नहीं 
करते । एक साहुकार के दो पुत्र हैं। एक सपूत है और दूसरा 
कपूत । एक हर किसी से क्रूण छेता फिरता है और दूसरा 
पुराने कर्ज को चुकाता है। अब बतलाओ पिता किसको 
रोकेगा--क्रूण करनेबाे उस कपूत को या कर्ज चुकानेवाले 
सपूत को । पिता कपूत को ही रोकेगा सपूत को तो नहीं ही। 
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पिता की जगह साधु को समझो, बकरे और राजपूत को क्रमशः 
सपूत और कपूत पुत्र समझो । राजपूत कमंरूपी कर्ज को माथे 
कर रहा है, वकरा संचित कर्मो को भोग रहा है--किए हुए 
करमरूपी कर्ज को चुका रहा है। साधु राजपूत को उपदेश 
देगा कि कर्मरूपी कर्ज क्‍यों करते हो-इससे तुम्हें बहुत गोते 
खाने पड़ेंगे-पर भव में दुःख पाना पढ़ेगा--इस प्रकार वह 
राजपूत का तिरना चाहता है--तारने के लिए उपदेश देता है 
परन्तु वह बकरे के जीने की बाउ्छा नहीं करेगा--उसे कम 
रूपी कर्ज को चुकाते रहने देगा । 

(३) इस तरह अहिंसा का उपदेश जीवों को बचाने के 
अभिप्राय से नहीं परन्तु पाप में पड़ते हुओं को उससे निकालने 
के लिए है। साधु उपदेश देकर अज्ञानी प्राणियों को ज्ञानी करता 
है--जीवादि का जानकार करता है--सिथ्यास्त्री को समकिती 
करता है--असंयती को संयती करता है तथा जौबन में उत्तम 
तपस्या को छाता है। ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तपरूपी घर्मो 
का प्रचार कर अपना आत्मोद्वार करने तथा इनको दूसरों के 
घट में उतार कर उनकी पापों से रक्षा कर उनके सर्व दुःखों का 
अन्त ला उन्हें संसार-समुद्र से पार करने के लिए अहिंसा का 
उपदेश देता है। साधु खुद तिरने और दूसरों को तारने, इस 
तरह दोनों का खेबा पार करने के लिए अहिंसा धर्म का 


उपदेश देता है | 
“अनु ० ४॥२०-२१ 


किक. 
दुया उपास्य कथा ? २३ 


(ग) 
दया में उपकार क्रिसका ? 

(१ ) कई दाशनिक कहते हैं; 'हम सर्वत्रती साधु हैं, हम 
जीवों की रक्षा करते हैं, अहिंसा का उपदेश देकर जीव-रक्षा 
कराते हैं, इसलिए जीखयों के प्रति हमारा बड़ा डपकार है--दम 
परोपकारी हैं।! ज्ञानी कहते हें--“तीन प्रकार और तीन तरह 
से हिंसा से निश्वत्त होकर तुमने अपनी आत्मा को बचाया है। 
यह तुम्हारे प्रति तुम्हारा उपकार है--स्वदया है; तुमने उपदेश 
देकर दूसरों को हिंसा से निश्चत्त किया--उनकी आत्मा को पाप 
से बचाया यह तुम्हारा उनके प्रति उपकार है--पर दया है। 
परन्तु इसके सिवा और कोई प्राणी नहीं है कि जिसके प्रति 
तुम्हारा उपकार है। 

(२ ) तुम्हारे जीवन में ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप रूपी 
धर्म का पूरा-पूरा वास है--तुम पूर्ण संयमी हो इसलिए तुम्हारा 
तुम्हारी आत्मा के प्रति पूरा उपकार दै; इन धर्मो को दूसरों के 
जीवन में उतार कर तुम उनको संसार से पार पहुँचाते हो -- 
उनको तारते हो --इसलिए उनके प्रति तुम्हारा उपकार है। 

--अनु० ४६ 
सारा संसार दुःखों से जल रहा है। जन्म, जरा और स॒त्यु 
जीकों के महान दुःख हैं। तुम हिंसादि पापों से निबूत हो तथा 
दूसरों को निवृत्त कर अपने को तथा दूसरों को इन दुःखों से 


२४ आचार्य भोखणजो के विचार-रत्न 


मुक्त होने के मागे पर स्थिर करते हो इसलिए तुम तिरण-- 
तारण हो। परनल्तु तुम्हारी अहिंसा के फल स्वरूप जीवन का 
लाभ पाने वाले जीबों के प्रति तुमने कौन-सी मलाई की है कि 
तुम उनके उपकारक होने का दवा करते हो ९ 

(३ ) साधारण तौर पर छः ही काय के जीवों के क्लेश दूर 
होते हैं--उन्हें साता पहुँचती है--ऐसा कहना अन्यतीर्थियों 
को ही संगत हो सकता है। जो ऐसा कहते हैं उन्होंने मैन धर्म 
का असली भेद नहीं पाया। अशुभ कर्मा के उदय से वे श्रम में 
भूले हुए हैं। --अनु०५॥१७ 

(४ ) जीव अनादि काल से जी रहा है, यह जो उसकी 
मृत्यु मालम देती है बह पर्याय परिवर्तन- शरीर परिवर्तन मात्र 
है। जीव शुभाशुभ भोगता हुआ जन्म-जन्सास्तर करता रहता है 
परन्तु इस जीने से उसकी कोई भलाई नहीं हुई। जन्म-जरा- 
मृत्युरूपी दुःखों से निस्तार करनेवाले संबर और निजरा--ये 
दो ही धर्म हैं। जिन जीवों को तुमने बचाया उनके कौन-से 
ये उपाय हाथ लग गये कि उन्हें सुख पहुँचा कहा जाय। 

+अनु० ७/६०४०१८ 

(६४ ) जो छः ही काय की हिंसा करने का त्याग करता है 
उसके अशुभ पाप कम दूर होते हैं। उसके जन्म-मरण के संताप 
मिठते हैँ इसलिये ज्ञानी उनको सुख हुआ सममतते हैं। --अनु० ५४१९ 
साधु उसको मोक्ष में स्थिर बास कराता है इसलिए उसका 
तारक है। वह खुद भी तिरता है। पर जो छः काय के जीबच 


दया उपास्य क्यों ? ३७ 


बचते हैं वे तो पीछे फूलते ही रह जाते हैं--उनकी आत्मा का 
कार्य सिद्ध नहीं होता । --अनु० ५५२० आगे अनन्त अरिहल्त 
हो चुके हैं वे खुद तीरे हैं। उनके उपदेश को जीवन में उतारने 
वाले भी तिरे परन्तु बाकी के छः काय जीवों के तो जरा भी 
सुख न हुआ। --अलु० ०३१ 


(६ ) एक असंयमी प्राणी खुद अपने जीवन की रक्षा करता 
है; दूसरा, असंयमी प्राणी की जीवन-रक्षा करता है; तोसरा, 
उसका जीना अच्छा समकता है--इन तीनों में कौन सिद्ध-गति 
को प्राप्त करेगा ? - अलु> वर 


जो असंयमी खुद कुशल रहता है उसके पापों से अविरति 
नहीं घटती तो जो रक्षा का उपाय कराता है उसके भी ऐसा ही 
समझो । जो असंयमी जीवन की अनुमोदन करता है उसके 
भी ब्रत नहीं होता, फिर ये तीनों किस तरह मोक्ष प्राप्त कर 
सकेंगे ? --अलु० ०२३ 


असंयमी का जीना, उसको जीवाना और उसका जीना 
भला समभना ये तीनों करण एक सरीखे हैं। चतुर इस बात 
को समसेंगे, समभहीन केबल खींचातान करेंगे | --अलु० ५२४ 

(७ ) जो छः काय के जीने-मरने की बाउछा करता है वह 
इस संसार में ही रहेगा तथा जो ज्ञान, दर्शन, चारितर और तप, 
इनकी आराधना करेगा और करावेगा उसका खेवा पार 
होगा । अनु० ५२५ 


दे 


मिश्र धर्म 


(१) कई दाशनिकों की मान्‍्यता है कि वनस्पति, जल, 
वायु आदि एक इन्द्रिय वाले जीवों की घात में जो पाप है उससे 
कई गुगा अधिक पुण्य, मनुष्य गायादि पंचेन्द्रिय प्राणियों के 
पोषण में है, क्योंकि पंचेन्द्रियों के पुण्य एकेन्द्रियों से बहुत 
अधिक हैं, अतः बड़े जीवों के सुख के लिए छोटों की घात करने 
में दोष--पाप नहीं है | ---अनु० ९।१९,२०,२२ 

(५२) भिन्न-भिन्न जीबों के प्राणों की कीमत उनके छोटे या बड़े 
शरीर पर निभर कर वे कहते हैं--“छोटे जीवों के मारने में जो पाप 
है बह बढ़े जीबों के पोषण में जो पुण्य हे, उसके सामने नगण्य है, 
अतः बड़े जीवों के सुख के लिए छोटे प्राणियों की आहुति दी जा 
सकती है! | 


सिश्न घस २७ 


(३ ) कई साधु अप्नि बमाने में घ्म द्ोना बतलाते हैं! वे 
कहते हैं--“अप्नि बुम्काने में अपि और जल आदि जीवों की जो घात 
हुई उसमें थोड़ा पाप दै परन्तु अप्रि बुझाने से जो जीव बचे उसका 
धर्म हुआ! --इस तरह वे धम और पाप मिश्रित बतदाते हैं) घाटे 
से अधिक नफा बतला कर, छोग जो सांसारिक कार्य करते हैं, 
उनके करने का अनुमोदना करते हैं। --. अनु० ८०२-५३-०४ 

(४ ) वे मूलादि खिलाने में मिश्र बतलाते हैं। मूलों के नाश 
से पाप हुआ, परन्तु खानेबालों की तृप्ति हुई, उससे धर्म हुआ । 

--अनु? ७१ 

(६ ) वे कहते हें-- “कुआ, तलाब आदि खोदने में हिसा का 
पाप होता है परन्तु लोगों के कष्ट-हरण होने और उनके जल का 
अभाव मिटने से घम होता है? । इस तरह वे “मिश्र' की मान्यता 
का प्रचार करते हैं। ->अचु० जर 

(६ ) यह उनकी मान्यता सदर नहीं है। एक कसाई 
सेकड़ों पशुओं को बध करता है। यदि अग्नि को बुझा कर 
जीवों की रक्षा करने में धम है तब तो कसाई को मारकर 
पशुओं की रक्षा करना भी धर्म ही हुआ। क्योंकि दोनों में 
ही बहुत जोबों की रक्षा होती है।. अनु ८५६-५९ 

(७ ) उसी तरह सिंह, बाघ, सर्प, आदि हिंसक जीव अनेक 
प्राणियों की घात करते हैं। यदि अप्नि से जलते जीबों की रक्षा 
के लिए अप्मि बुमाने में पाप नहीं है तो प्राणियों की रक्षा के 
लिए इन हिंसक पशुओं के मारने में भी पाप नहीं है |--अनु» ८।६० 


२८ आचार्य भीखणजी के विचार-रल्ल 


(८) इस मिश्र के सिद्धान्त की असारता दिखाने फे लिए 
में सात दृष्टान्व देता हूँ। इन पर सरल हृदय से विचार 
करना। बुद्धिमानों को पक्षपात रखना उचित नहीं । 

“>“जैल्यु० ७।४ 

(६ ) सौ मनुष्य भूख से तड़फड़ा रहे हों उनको फल-फूलादि 
खिलाकर उनके प्राणों की रक्षा की; इसी तरह सौ मजुप्य को 
ठण्डा जल पिला कर उनके प्राणों की रक्षा की; पोष महीने 
की कड़कड़ाती सरदी में सिहर कर बेहोश हुए सौ मनुष्य को 
अप्नि जला ताप से सचेत किया; सौ मनुष्य पेट की पीड़ा से 
तड़फड़ाते हुए द्वाय-तोबा कर रहे थे, उनको हुक पिछाकर 
जीवित रकक्‍्खा; दुमिक्ष के कारण अन्नाभाव से मरते हुए सो 
मनुष्यों को त्रस पशु को मार कर बचाया; सौ मनुष्य को भरे 
हुए पशु का कलेबर खिला भूख से मरते बचाया और सो रूण 
मनुष्यों की रक्षा सनुष्य की ससाई कर की | -- अनु० ७५-१० 


(१० ) अब यदि फल-फूल खिलाने में तथा जल पिलाने में 
पुण्य ओर पाप दोनों हैं तब तो शेष पांच दृष्टाल्तों में भी पुण्य 
और पाप दोनों ही हुए । - अनु० ७११ 

(११) सब उदाहरणों में सौ-सौ मनुष्यों की रक्षा हुई। 
यदि जल पिलछाकर जीव-रक्का करने में धर्म है तब तो तियंच 


पशु या मनुष्य मार कर मनुष्यों को रक्षा करने में भी धर्म ही 
है। -जअबु० ७१३ 


मिश्र धर्म २९, 


(१२ ) परन्तु ऐसा मानना उन दार्शनिकों को संगत नहीं 

है। अतः उनकी मान्यता उनके द्वारा ही उठ जाती है। 
-+अचुं० ७३१३ 

(१३ ) असंयती जीव के जीने या मरने की वाघ्छा करना 

रागढ ष है। इसमें धर्म नहीं है । संशय हो तो अड्ग उपाड़ देखो | 
“झअशच्यु० ज१८ 

(१४ ) जिस तरह काच के मिणिए अजानकार के हाथ 
में आने से वह उन्हें अमोलक रत्न समझता है, ठीक उसी तरह 
मिश्र की मान्यता काच के समान होने पर भी अविचारवान 
उसे अमूल्य रत्न की तरह पकड़े हुए हैं। --अनु० १९-२० 

(१५ ) भगवान ने सूत्रों में कहीं नहीं कहा है कि जीबों को 
मार कर जीवों की रक्षा करो | कुगुरुओं ने यह उल्टा पंथ चला 
दिया है। --अनु० ज२५ 

(१६ ) दिसा की करणी में दया नहीं हो सकती और न 
दया की करणी में हिंसा हो सकती हैे। जिस तरह धूष और 
छाया भिन्‍न-सिन्‍न बस्तुएँ हें उसी तश्हू दया और हिंसा के 
कृत्तेज्य भिन्‍न-भिन्‍न हैं। अनु» ९७० 

(१७ ) दूसरी बस्तुओं में मिछावट हो सकतो है परन्तु 
दया में हिंसा की मिल्टवट नहीं हो सकती। जिस तरह पूरब 
ओर पश्चिम के मार्ग नहीं मिल सकते उसी तरह जहाँ दया है 
बहाँ हिंसा नहीं हो सकती और जहाँ हिसा है बहां दया नहीं 
हो सकती | --अलु० ९७१ 


- 


३० आचार्य भीखणजी के विचार रल 


( १८ ) यदि हिंसा से धर्म होता हो तब तो अठारह ही 
पापों से घर्म होगा । इस तरह एक बात के उलटने से अठारह 
बातें उल्टती हैं। --अनु० ९७३ 

(१६ ) यदि हिंसा कर जीव-रक्षा करने में धर्म है तब तो 
चोरी कर, मूठ बोल, मैथुन सेवन कर, धन देकर, क्रोधादि द्वारा 
दूसरे जीबों की रक्षा करने में भी धर्म ही हुआ। इस तरह. 
अठारह ही पाप के सेवन में धर्म ठहरेगा | --अछु० ७२१-२२-२३ 

(२० ) जिन मार्ग की नीव दया पर है, खोज करनेवालों 
को यह सत्य माठ्म देगा। यदि हिंसा करने से धर होगा 
तब तो जल मथने से भी घी निकलेगा | -अनु० ९७८ 

सानो, एक गरीब रंक हो, उस पर अनुकम्पा छाकर 
कोई किसी के धन को चुराकर उसे देकर उसकी दरिद्रता को 
दूर करे। जो मिश्र धर्म के माननेबाले हैं उनके मतानुसार तो 
धन के मालिक को दाह देने से पाप और चुराया हुआ धन उस 
रंक को देने से धर्म होना चाहिए। परन्तु वे ऐसा नहीं मानते 
हें | “+च० बि० २(४४-४८० 

(२९१ ) यदि किसी के धन को चुराकर गरीबों को देने में 
वे मिश्र नहीं मानते तो बिलकुछ ही किसी के प्राण लेकर रंक जीव 
की रक्षा करने में मिअ्र धर्म कहाँ से होगा | ---च० बि० २।४८ 

(२२ ) इन दोनों प्रत्यक्ष पाप के कायों में से जो एक में 
भी मिश्र धर्म समकेगा उसको श्रद्धा में पूरा बांक दै। 

“+-च० वि० ढा० ९४९ 


मिश्र घर्म ३१ 


(२३ ) चोरी कर सद॒द करनेवाले को केबल चोरी का ही 
पाप होता है परन्तु जीव मार कर जीव की रक्षा करने में 
जीषों के प्राणों की चोरी और हिंसा दोनों छुगते हैं। यदि 
चोरी में मिश्र धर्म नहीं दै तो हिंसा में मिश्र धर्म कँसे होगा 
--च० वि० ३२७१-५२ यदि पहिले कार्य से जीव डुबता दे 
तो दूसरे कार्य से किस तरह पेंदे नहीं बैठेगा ९--च० बि० श५ 

(२४ ) दो वेश्याएँ कसाईखाने गयों और वहा पर जीवों 
का संहार होते देख कर उन्हें बचाने का विचार किया। एक ने 
अपने गहने देकर ओर दूसरी ने विषय सेवन करा, दोनों ने 
बराबर जीवों की रक्षा की। मिश्र मतबाले कहते हैं कि धन 
देकर जिसने पशुओं की रक्षा की उसको धम्म-पाप दोनों हुआ 
परन्तु विषय-सेवन करा कर जिसने रक्षा की उसे खाली 
पाप हुआ। >अनु० ज५१-७५२ 

(२५) एकने पाँचवें आश्रव का सेबन कराया और 
दूसरी ने चौथे आश्रव का, परन्तु जीव दोनों ने बचाए हें 
इसलिए अन्तर होगा तो केबल पाप में अन्तर होगा। धर्म तो 
दोनों को एक सरीखा होना चाहिये। -न्‍अनु० ज५४ 

(२६ ) वे एक में धर्म कहते हुए रज्जा नहीं करते परन्तु 
दूसरे में धर्म बतलाते हुए शंका करते हैँ। जब ऐसा विरोध उनको 
दिखाया जाता है तो लछोगों को बहकाने लगते हैं | --अनु० जण 
उन्हें अपनी श्रद्धा की अपने ही खबर नहीं है, वे कूटी पश्षपात 
कर भारी कर्मा को बाँघते हैं। --अनु० अ५८ 


हि 


परोपकारः लौकिक और पारलौकिक 


अनुकम्पा के सावद्य-निरत्रद्य भेद 

(१ ) अनुकम्पा-अनुकम्पा सब कोई चिद्लाते हैं, परन्तु वास्त- 
विक अनुकम्पा कया है इस को विरले ही समभते हैं । 

(२) गाय, भंस, आक, थोर आदि सब के दूध, दूध 
कहलाते हैं। परन्तु गाय, भंस आदि के दूध से शरीर की पुष्टि 
होती हे और आक आदि के दूध से मृत्यु । 

(३ ) इसी तरह निरवद्य अनुकम्पा ही आत्म-कल्याण का 
कारण होती है; सावद्य अनुकम्पा से पाप कर्मो का बन्ध होता दे। 

--अनु० १दो» २॥३ 


परोपकारः लोकिक ओर पारछोकिक ३३ 
सावथ निरवद्य को कस्रोटी 


(७) जिस अनुकम्पा के आचरण से धर्मापाजन द्वारा 
आत्मोत्कर्ष होता है बह निरबद्य और आदरणीय है । इसके 
विपरीत जिस अनुकम्पा से आत्म-अपकर्ष व पाप-संचय होता 
है वह अनुकम्पा सावद्य है और अनादरणीय है। 

(£ ) अनुकम्पा कौ कसौटी और मर्यादा आत्म-कल्याण 
है। जिस अनुकम्पा से आत्मा-कल्याण होना संभव नहीं, उस 
अनुकम्पा से वास्तविक पर-कल्याण भी होना संभव नहीं। 
यदि लौकिक उपकार दृष्टिगोचर भी हो तो भी आत्म-कल्याण 
के स्वार्थ को त्याग कर उसे प्राप्त करना भी पाप है। 

(६ ) जिन भगवान ने निरवद्य अनुकम्पा का उपदेश 
दिया है। उस अनुकम्पा को जीवन में उतार कर निरन्तर 
उसकी रक्षा करो | फेवछ अनुकम्पा के नाम से श्रम में न पड़ कर 
वास्तविक अनुकम्पा की पारख कर अपनी आत्म को कृतकृत 
करो । अनु» १। दो» १,४-५ 

( ७ ) जिन भगवान ने दो परोपकार बतलाए हैं:--एक 
लौकिक--इस लोक सस्बन्धी--दूसरा पारछौोकिक मोक्ष- 
सम्बन्धी । --अनु० ११ दो० १ 

(८) भगवान ने पारछोकिक उपकार का आदेश दिया है 
परन्तु लौकिक उपकार का आदेश न देकर वे चुप रहे हैं। 

-अजु० ११। दो० २ 


बड़ आचार्य सीखणजी के विचार-हल 


सावथ निरव्ध अनुकम्पा के फल 


(६ ) जो सांसारिक उपकार करता है उसके निश्चय ही 
संसार की वृद्धि होती है। जो पारछोकिक उपकार करता है 
उसके निश्चय ही मोक्ष नजदीक होता है । --अनु० ११॥३ 


सावद्य अनुकम्पा के उदाहरण 


(१० ) किसी दरिद्र मनुष्य को घर-भूसि, धन-धान्य, 
सोना-चाँदी, दास-दासी, गाय-भंसादि चतुष्पद ये परिप्रह भरपूर 
देकर तथा हर तरह से उसको सुखी कर उसके दारिद्रथ्न को दूर 
कर देना सांसारिक उपकार है-- सावद्य अनुकम्पा है | 

+& अनु ० ११९४ 

( ११ ) उसी तरह रोग से पीड़ित मरणासन्न प्राणी को 
ओपषधादि देकर, माड़ा-फुका कर तथा अन्य अनेक उपाय कर 
सहायता करना--सावद्य अनुकम्पा है-- साँसारिक उपकार है । 

ऊझा जैलु ० ११८ 

(१२ ) आवक खाने-पीने आदि की चीजे जितनी छोड़ता 
है उतने ही अंश में वह ब्नती होता हैं। बाकी सब चीजों के 
खाने-पीने, उपभोग करने आदि की उसके अविरति रहती है । 
वह सावद्य प्रवृत्ति को सेवन करनेवाला होता है। आवक को 
विविध परिप्रह का सेवन करवाना सांसारिक उपकार दै-- सावध्य 
अनुकस्पा है। --अजु७ १११० 


परोपकारः छो किक ओर पारलोकिक ३५ 


(१३) अप्रि से जलते हुए को बचाना, कआ में गिरते हुए 
को बचाना, तलाब में डूबते हुए को बाहर निकालना, ऊपर से 
गिरते हुए को थाम कर बचाना, ये सब सांसारिक उपकार हैं-- 
सावद्य अनुकस्पा है। --अज्ुु० १११२ 

(१७ ) किसी के घर आग छगी हो, अनेक छोटे-बढ़े जीव 
मर रहे हों, अश्नि बुकाकर उनकी रक्षा करना--सुख पहुँचाना, 
सांसारिक उपकार है--सावद्य अनुकम्पा है। अनु० १११४ 

(१५ ) बच्चों को पाल कर बड़ा करना, उन्हें अच्छी-अच्छी 
वस्तुएँ खिलाना, बड़े आडम्बर से उनका विवाह करना, कमा- 
कमा कर उन्हें धन आदि देना, यह सब सांसारिक उपकार हैं-- 
सावद्य अनुकम्पा है। अनु० १११६ 

(१६ ) माता-पित्ता की दिन रात सेवा करना, उन्हें रुचि 
अनुकूल भोजन कराना, दोनों समय स्नान कराना--ये सब 
सांसारिक उपकार हैं--सावद्य अनुकम्पा है। --अबु० १११८ 

(१७ ) किसी के बाले निकालना, शरीर के कीड़े निकालना, 
लट, जूँ, कानसलावे, बुग आदि दूर करना ये सब सांसारिक 
उपकार हैं। --अबु* १११२ 

( १८ ) उजाड़, बन आदि में भूले हुए को मागे बतछा कर 
घर पहुँचाना, या थके हुए को कंघे पर चढ़ा कर ले जाना--ये 
सब सांसारिक उपकार हैं। --अनु» ११२४ 

( १६ ) राम और छक्त्मण ने सुप्रीथ का उपकार किया; 
सुम्रीव ने सीता की खबर लगा कर राबण को मरवाया; तथा 


३६ आचार्य भीखणजोी के विचार-रत्त 


अपने उपकार का बदला चुकाया। ऐसे परस्पर के उपकार 
सांसारिक उपकार हैं। --अनु० ११२९ 

(२० ) स्वामी के लिए प्राण देकर सेवक स्वामी की रक्ष) 
करे और स्वामी उसकी सेवा के पुरस्कार स्वरूप उसके परिवार 
को जीवन पयन्‍्त रोटी दे, यह भी सांसारिक उपकार है-- 
सावद्य कार्य है। --अनु० ११३१ 

(२१) परस्पर हाती--नौते आदि देना, लड्डू, नारियल 
आदि बंटबाना यह सब सांसारिक उपकार हैं | --अनु७ ११३४ 

(२२ ) अनुकम्पा पूृवक लब्धि प्रयोग कर भगवान ने गोशा 
लक की रक्षा की, वह सावद्य अनुकस्पा--सांसारिक उपकार 
था। भगवान छट्मस्थ थे, उनमें उस समय छः ही लेश्याएँ थीं, 
मोह कम के उदय से उस समय उनके राग का उदय हो आया 
था। >+अनु० १4 

(२३ ) जिन ऋषि ने अनुकम्पा लाकर रेणादेवी की ओर 
देखा था । यह सावद्य अनुकम्पा थी। --अनु+ १११ 

(२४ ) देवकी को विलाप करते देखकर हिरण गवेषी देव ने 
अनुकम्पा पूर्वक उसके छः पुत्रों को सुलसा के यहां छाकर 
छिपाया था । यह सावद्य अनुकम्पा हे--सांसारिक उपकार है। 

“ूअनु० १॥३३२ 

(२६ ) हरिकेशी मुनि बिहार करते-करते भिक्षा के लिए 

ब्राह्मणों के यज्ञ के समीप आए ब्राह्मणों ने मभिक्षा न दी। यज्ञ 


परोपकारः छोकिक ओर पारलोकिक ३७ 


देवता ने अनुकम्पा छाकर ब्राह्मणों के मुख से रुधिर गिराना शुरू 
कर दिया। यह सावध्य अनुकम्पा हे--सांसारिक उपकार है। 
“ अनु० बै।१३ 

(२६ ) मेघ कुमार जब गर्भ में था तब धारणी रानी ने उसके 

अनेक यत्र किए | यह सावद्य अनुकम्पा--सांसा रिक उपकार है। 
““ अनु० १।१४ 

(२७ ) श्रीकृष्ण नेमि भगवान के दर्शन के लिए जा रहे थे। 
रास्ते में एक बृद्ध को देख कर उस पर अनुकम्पा लाकर उन्होंने 
एक ईंट उसके घर पहुँचा दी। यह सांसारिक उपकार है। 
सावद्य अनुकम्पा है। --अनु० ११५ 

( २८ ) अभय कुमार पर अनुकम्पा छाकर उसके मित्र 
देवता ने अकाल में वर्षा उत्पन्न कर धारणी रानी के दुह्द को 
पूरा किया यह साबच अनुकम्पा है। --अनु ०१२१ 

(२६ ) किसी के कोढादिक रोग हो जाने पर कोई वेद 
दवादारू से उसकी सेवा शुअषा करे--यह सावध अनुकम्पा 
है-- सांसारिक उपकार है। --जअचु० १२४ 

( ३० ) किसी के प्रति सांसारिक उपकार करने से बदले में 
वह भी कभी सांसारिक उपकार करता है। --अलु० १५३५ 

(३१ ) पाश्वेनाथ रूगवान ने लकड़ों में जलते हुए नाग 
नागिनी की रक्षा की थी। जब भगवान ने घर छोड़ कायो- 
त्सगे किया और जब कमठ ने जल वर्षा कर उपसर्ग किया 
तब शुभ परिणामों के कारण धरणीन्द्र और फ्यावती के स्वरूप 


डे८ आचार्य भीखणजी के विचार-रत 


में उत्पन्न हुए नाग-नागिनी के जीव ने भगवान कै सिर पर 
छत्र और नीचे सिंहासन कर भगवान की उपसग्ग से 
रक्षा की-- यह सावद्य अनुकम्पा है। --अनु० १३२६-२८ 
( ३२ ) राम और लक्ष्मण ने सुभीव की सहायता की और 
उसने बदले में राम और लक्ष्मण की--यह साबद्य अनुकम्पा है। 
--अनु० ११२९ 
सावध्य अनुकम्पा को निःसारता 


(३३ ) इस प्रकार जीबों ने परस्पर में अनन्त बार उपकार 
किए हैं, परन्तु इससे जीव की वास्तविक गर्ज पूर नहीं हुई। 
भगवान ने इस बात में विश्वास ( श्रद्धा ) करने को कहा है। 

(३४ ) सांसारिक उपकार सब फीके होते हैं। वे अल्प 
काल ही में नाश को प्राप्त हो जाते हैं। सांसारिक उपकार से 
किसी को मोक्ष के सुख नहीं मिले। भगवान ने इस बात में 
श्रद्धा करने को कहा है । --अनु० ११॥३६ 

लोकिक उपकार में धर्म क्यों नहीं 

(३५ ) छोकिक उपकार में मूढ़ मिध्यात्वी धम बतलाते 

हैं। जिन मार्ग को पहचाने बिना वे मनमानी बातें करते हें। 
“अनु० ११३७ 

(३६ ) जो भी लौकिक उपकार हैं उनके मूल में मोह 

रहता है। साधु लौकिक उपकार की कभी भी प्रशंसा नहीं 


परोपकारः छोकिक और पोरकोकिक ३९ 


करता | जो सांसारिक जीव हैं वे हो हहलोकिक उपकार कायो की 
प्रशंसा करते हैं। इस बात में श्रद्धा करमे को भगवान ने कहा है। 
नआाअनु० ११३८ 
(३७ ) छौकिक उपकार करने में जिन भागे में बताए हुए 
दया-घधर्म का जरा भी अंश नहीं है।' जो लौकिक उपकार में 
धर्म बतलाते हैं वे मूर्ख--गंवार हैं। इस बात में श्रद्धा करने 
को भगवान ने कहा है। --अनु० ११३९ 


( ३८ ) कोई प्रयत्न पूषंक जीव को, बचाता है, और कोई 
जीव को उत्पन्न कर उसका पालन-पोषण करता है। यदि 
धम होगा तो दोनों को ही होगा और यदि पाप होगा तो भी 
दोनों को ह्दी | “आतु? ११६४० 

(३६ ) पेदा कर पालन पोषण करनेवाले का उपकार 
प्रयक्ष द्वी बचानेबाले से अधिक है, परन्तु उसको धर्म नहीं होता। 
तब बचानेवाले को धर्म किस प्रकार होगा। इस बात को 
अच्छी तरह सोचे बिना जो बचाने में- सांसारिक उपकार 
करने में -धर्म कद्दते हैं उनका मत बिलकुल मिथ्या है। भगवान 
ने इस बात में विश्वास करने को कद्दा है। --अन॒० ११४१ 


(४० ) बचाना ओर पेदा करना--ये तो दोनों ही छोकिक 
कार्य हैं। परस्पर में जो ऐसे उपकार काय किए जाते हैं उसमें 
फेबली भगवान द्वारा बताया हुआ संबर या निजेरा धर्म अंश 
सात्र भी नहीं है। --अनु० ११४२ 
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(४१ ) तुम जबरदस्ती कर एक जीव को दूसरे जीव से 
बचाते हो । इसमें एक से राग ओर दूसरे से दंघ का बंध हो 
जाता है। इस भव या परभव में मिलने पर यह राग या ह ष 
जाग उठता ह्टे | “अनु? ११४४ 

(४२ ) मित्र से मित्रता और बेरी से बेर बराबर बढ़ते जाते 
है। राग और हूं कर्मो के परिणाम हैं। राग और द्वं ष में 
धर्म नहीं है। भगवान ने इस बात में विश्वास करने को कहा 
है। --अबनु ०११४५ 

(४३ ) कोई अनुकम्पा लाकर किसी के लिए घर मण्डाता है, 
कोई क्रोध कर किसी के मण्डते हुए घर को बिखेर देता है। ये 
प्रद्यक्ष राग द्व ष हैं जो बढ़ते जाते हैं। -- अब॒ु० ११४६ 

( ४४ ) कोई किसी के कामभोगों को बढ़ाता है। कोई उसमें 
अन्तराय डाल देता है। ये भी प्रत्यक्ष राग द्वंष हैं। रागी से 
राग और इं षी से दी. आगे-आगे बढ़ते जाते हैं। 

अनु ० ११)८७ 

( ४५ ) कोई किसी के खोए हुए धन को बतलाता है, गमी 
हुई स्त्री आदि को बतलाता है। कोई किसी को लाभ नुकसान 
बतलाता है। कोई दवाई आदि देकर रोग को दूर करता है। इस 
प्रकार जो राग हं ष उत्पन्न होते हैं, वे भविष्य में भी आगे बढ़ते 
जाते हैं। ---अनु० ११४८ 

(४६ ) इस प्रकार संसार के जो अनेक उपकार हैं वे मोक्ष 
के उपाय नहीं हैं, उनसे कममों का बंध दोता है । --अनु० ३ दो० १ 
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निरवधच्ध अनुकम्पा -“ उसका फल 
(४७ ) अब में निरब्ध अनुकम्पा का वर्णन करता हूं, 
जिससे जीव कर्मा के बंधन से मुक्त होकर मोक्ष को प्राप्त 
करता है | 


निरवद अनुकम्पा क्या ? 


( ४८) मन-बचन-काया से किसी भी प्राणी की हिंसा 
करने, कराने और अनुमोदन करने का प्रत्याख्यान करना तथा 
इस प्रकार लिए हुए ब्रत को पूर्ण जागरुकता के साथ पालन कर 
सब जीवों को अभयदान देना--यह निरवद्य अनुकम्पा है । भग- 
वान ने इसकी आज्ञा दी है। 


इसके उदाहरण 

( ४६ ) मेघकुमार ने हाथी के भव में भगवान द्वारा बतायीं 
गयी दया--अनुकम्पा का पालन किया। उसने अपने पर को ढाई 
दिन तक ऊपर उठाए रक्खा और इस कारण से झूत्यु को प्राप्त 
हुआ। परन्तु अपने पैर के नीचे आए हुए खरगोश पर पर रख 
कर उसे न मारा। भगवान ने इस करुण वृत्ति और समभाष 
पूर्ण सहनशक्ति की प्रशंसा की है। --अनु७ ११ 

( ४० ) नेमी कुमार विवाह के लिए जब राजा उप्रसेन के 
यहाँ जा रहे थे, तब रास्ते में पींजरे और बाड़ों में बघे हुए अनेक 
पशुओं को बरात के भोजन के लिए मंगाया गया देख कर उनके 
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हृदय में दया--अज्लुकम्पा का स्लोत बह चला। उन्होंने सोचा, 
ये इतने प्राणी मेरे कारण से मारे जायंगे, यह मेरी आत्मा के लिये 
कल्याणकारी नहीं है। उसी समय उन्होंने विवाह करने के 
बिचार को दूर कर दिया। राजिमती को छिटका दिया। कर्म 
के बन्धन से डर कर आठ भव की सगाई को तोड़ डाला । इस 
प्रकार की अनुकम्पा भगवान की आज्ञा में है । ---अनु० १।४-०-६ 

(४१ ) धन्य हैं | धमरुचि अणगार, जिन्होंने अपने से घात 
होती चींटियों की अनुकम्पा लाकर कड़वे तूम्बें को खा डाला। 
इस प्रकार की अनुकम्पा भगवान की आज्ञा में है ।--अनु ० १७ 

( ४२ ) गजसुकुमाल नेमी भगवान की आज्ञा ले श्मसान में 
कायोत्सगे करने के लिए गये। सोमलछ ने उनके सिर पर मिट्टी 
की पाल बांध कर अग्नि के सलंगते अंगारे धर दिये। तो भी 
उन्होंने सोमल की ओर आँख उठा कर भी नहीं देखा। यह 
निरवद्य अनुकम्पा है। -अन२ १२० 

( ४३ ) इस प्रकार विषम-से-विषम परिस्थिति में भी मन, 
बचन, काया से किसी प्राणी की हिसा न करना, न कराना और 
न अनुमोदन करना निरवद्य अनुकम्पा है। अपने से जीब मरते 
हुए माल्म हैं तो शीघ्रता से अपने शरीर आदि को काबू में कर 
उस हिंसा से टल जाना विवेकी दयाबान का कर्त्तव्य है। यह 
अनुकस्पा जिन आज्ञा में है। --अनु« ११७ 

( ५४ ) सांसारिक प्राणी बिकारम्स्त होता है, अर्थात्‌ अपने 
प्रदेशों में जड़ पदार्थ को महण किये हुए रहता है। इस जड़ 
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पदार्थ के कारण आत्मा का सहज सचिदानन्दमय स्वभाव ढका 
हुआ है । 

( ५५ ) इस जड़ पदार्थ के कारण ही जीव को मलुष्य; पशु 
आदि योनियों में भ्रमण करना पड़ता है । जन्म, जरा, मृत्यु, रोग, 
शोक, दुःख और परिताप इन सबका कारण भी यही है। 

(४६) हिंसा, भूठ, चोरी, मेथन, परिग्रह, क्रोध, मान, 
माया, छोभ आदि कुसंस्कारों के द्ञाग से नवीन कम्मो का आना 
सकता है। तप तथा समभाव पूर्ण सहनशीछता से कर्मों का 
नाश होता है। 

( ४७ ) जो मनुष्य उपदेश देकर प्राणियों को हिंसा आदि 
पापों से निश्चतत करता है, तथा उनके जीवन में तप और सच- 
रित्रता को छाकर उन्हें मोक्ष मार्ग के सम्मुख करता है, तथा कर्म 
रूपी #ड्डढाओं को तोड़ आत्मा के सहज सुख को प्राप्त करने में 
सहायता करता है बह भी निरवद्य अनुकम्पा करता है। 

(५८) जो सम्यक ज्ञान, दर्शन, चरित्र तथा तप को मनुष्यों 
के जीवन में उतारता है बह धर्मापाजेन करता है। वह स्वयं भी 
तिरता है और दूसरों को भी तारतां है। इसलिये यह निरबद्य 
अनुकस्पा है। भगवान इसकी आज्ञा करते हैं। ---अनु« ४२१ 

( ५६ ) उपरोक्त पारछौकिक उपकारों के अतिरिक्त जो भी 
उपकार हैं सब लौकिक हैं। उनमें किसी प्रकार का धर्म नहीं है। 

( ६० ) कोई प्राणी मृत्यु-शब्या पर पड़ा हो, उसे नाना 
प्रकार के त्याग--प्रद्याख्यान कराना, उसे चार शरणे दिलाना, 
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सनन्‍्थारा पचक्खाना तथा सो सम्बन्धियों के प्रति उसके मोह 
को दूर करना, निरवध अनुकम्पा है। यह पारलौकिक उपकार 
है। --भअनु० ११९ 

( ६१ ) गृहस्थ के भात्रों को वेराग्य की ओर तीज्र कर उप 
भोग-परिभोग तथा परिम्रह की अविरति से निन्चतत करना; यह 
पारसोोकिक उपकार है---निरवद्य अनुकम्पा है | --अनु० ११११ 


(६२) जो जीव को जन्म-मरण की अप्रि से निकाल्ता 
है, राग-ढहं ष भाव रूपी कुँए से निकालता है, जो जीब को नके 
आदि नीच गतियों में पड़ने से बचाता है तथा ससार समुद्र 
से उसका निस्तार करता है, बह पारलौकिक उपकार करता 
है--यह निरवद्य अनुकम्पा है। --अजु० १५१३ 

(६३ ) किसीके हृदय में तृष्णारूपी अप्नि धाँय-धाँय जल 
रही हो और उसमें ज्ञानादिक गुण भस्म हो रहे हों, उसको 
धर्मोपदेश देकर सन्‍्तोष धारण कराना यह पारलौोकिक उपकार 
है- निरबद्य अनुकम्पा है। --अनु० १११५ 

( ६४ ) कोई अपनी सतान को सम्यक्‌ प्रकार समझा कर काम 
भोग, स्त्री-सेवन, अन्नपान आदि नाना उपभोग-परिभोग तथा 
धन-माल आदि का त्याग करावे तो यह पारछोकिक उपकार 
है -निरबद्य अनुकस्पा है। --अनु० १११७ 

( ६५ ) कोई अपने माता-पिता को भली-भाँति धर्म सुनावे, 
उन्हें सम्यक ज्ञानी, दर्शनी और चारित्रवान बनावे तथा उन्हें 
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शब्द, रूप, रस, गंध और स्पश के विषयों से नित्ृत्त करे तो यह्‌ 
पारलौकिक उपकार दै--निरवद्य अनुकम्पा है | ->अनु ० १११९ 
( ६६ ) किसी के शरीर में बाले, कीढ़े, लट, जूँ आदि उत्पन्न 
हो गये हों तो उन्हें बाहर निकाल कर गिराने का प्रत्याख्यान 
करना यह पारलौकिक उपकार है--निरवध अनुकम्पा है। 
--अनु० ११२० 
६७ ) संसार-रूपी अटबी में भूले हुओं को ज्ञानादिक का 
शुद्ध मार्ग बतलाना तथा उनके कंधों पर से सावद् प्रश्नत्तियों के 
बोक को अलग उतार उन्हें सुखपूबंक मोक्ष में पहुँचाना यह 
पारछोकिक उपकार है --निरवद्य अनुकम्पा है |--अनु>० १११५ 
( ६८ ) कर्मो के संचार को रोकने के उपाय का नाम 
संबर है। हिंसा, मूठ आदि के त्याग रूप इसके बीस भेद हैं। 
तथा संचित कर्मो को क्षय करने के उपाय को निजेरा कहते हैं, 
इसके बारह भेद हैं। इन बत्तीस भेदों को जो जीवन में उत्तारता 
है बह पारछोकिक उपकार करता है-निरबध अनुकम्पा 
करता है। --अनु० ११।७५१ 
( ६६ ) समदृष्टि लोकिक ओर पारलछौकिक उपकार को भिन्न- 
भिन्न समभते हैं परन्तु मिथ्याक््वी इसको नहीं सममता हुआ 
सोहबश उछटी टाण करने छूगता है। ---अनु० १९८२ 


धर 


परोपकार पर चौभंगी 
(क) 


संयमी का संयमी के प्रति परोपकार 

(१ ) एक सम्यक्‌ आचारी साधु दूसरे सम्यक आचारी 
साधु की द्रव्य और भाव दोनों प्रकार की सेवा या सहायता 
कर सकता है| 

(२) एक साधु दूसरे साधु की सेवा करे -यह घम कार्य 
है। अपने इस कत्तेव्य में च्युत होने से वह दोष का भागी होता 
है और उसे योग्य प्रायश्वित लेना पड़ता है । 

(३ ) यदि एक साधु अपने सहयोगी बूढ़े रोगी साधु की 
सेवा नहीं करता तो उसका वह कार्य जिन-आज्ञा के विपरीत 
होता है। उसके महा मोहनीय कर्म का बंध होता है, उसके 
इहलछोक ओर परलोक दोनों बिगड़ते हें। --अनु« ८४५ 
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, (४) आहार, जल, बस्त्रादि भिक्षा में छाकर परस्पर 
सम्भोगी साधुओं में बाँटने का नियम दै। यदि शिक्षा में 
लायी हुई बस्तु का बराबर वितरण न करे तो चोरी का पाप 
लगता है। --अलु० ८४६ ह 

(४) परस्पर साधु टट्टी-पेशाब को फेंकते हैं। एक दूसरे 
को रहने के लिए स्थान देते हें । रुग्णावस्था में कंधा-फ्ोली कर 
एक जगह से दूसरी जगह ले जाते हैं । 

( ६ ) परस्पर शास्त्रों का खुलासा करते हैं तथा एक दूसरे 
को धर्म-पालन में सहायता करते हैं । 

(७ ) साधुओं के ये परस्पर कार्य निरबय हैं। इनसे धर्म 
की प्राप्ति होती है । 

(८) साधु दूसरे साधु की सावथ दया नहीं कर सकता। 
आक्रमण रोकने के लिए भी पारस्परिक मदद निरवद्य हो-- 
इसका साधु को खयाल रखना पड़ता दै। 


(६ ) आक्रमणकारी को अपने कृत्य की अनथंकता और 
पापसयता बतला कर उसे उस कार्य से दूर कर एक साधु दूसरे 
साधु को सहायता पहुँचा सकता है। परन्तु आक्रमणकारी 
पर हाथ से अथवा अन्य किसी तरह प्रहार कर या बल प्रयोग 
कर सहायता नहीं कर सकता | 


( १० ) दया की सब से बड़ी मर्यादा है---आत्म-कल्याण | 
दया वास्तविक है या नहीं यह आत्म-कल्याण होने या नहीं 
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होने पर आधार रखता है। निजी आत्म-कल्याण के स्वार्थ को 
त्याग कर परस्पर मदद करना पाप का कारण है। 

(११) अल्याचारी पर प्रहार करना यह भी ईसा है। 
हिंसा से पाप होता है अतः बल-प्रयोग कर एक साधु दूसरे 
साधु की मदद न करे। 

(१२ ) परस्पर सहयोग करते हुए साथु सदा इस बात का 
खयाल रखे कि उसकी सहायता सहाय-पात्र के तपस्या और 
त्यागमय जीवन की महत्ता को घटानेबाली न हो । 

(१३ ) वह यह भी खयाल रखे कि उसकी सहायता साधु 
आचार के अनुकूल हो तथा साधु के प्रहण करने योग्य हो । 

(१४ ) किसी साध्वी पर कोई पापी बलात्कार करें उस 
अबस्था में घल-प्रयोग, प्रहार या वध करना अनिवाये दिखाई 
दे तो भी सम्भोगी साधु या साध्वी ऐसा न करे। 

(१४ ) ऐसे अवसर पर वह साध्वी को दृढ़ आत्मबल से 
उस अत्याचारी का अहिंसामय मुकाबिला करने के लिए छोड़ दे, 
परन्तु ऐसे उत्तेजन के अवसर पर भी किसी प्रकार का बल 
प्रयोग न करे--पूर्ण बीवरागता का परिचय दे। साध्वी भी 
अपने अत्याचारी पर किसी प्रकार का प्रहार न करे परन्तु आव 
श्यकता भाल्म पड़े तो अपने प्राणों का अन्त कर दे । 

(१६ ) साधु के इस प्रकार सहायता न करने से उसे किसी 
प्रकार का पाप नहीं होता है, उल्टा अनुचित उपायों से साध्वी 
की रक्षा कर वह पाप का भागी होता उससे बचता है। 
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(१७ ) साधु हर प्रसंग पर राग-द्वंथ रहित रहे; न बह 
किसी के प्रति हैं ब--क्रोध भाव छावे और न किसी के प्रति 
राग--मोह को स्थान दे | 

(१८) अब यहाँ पर प्रश्न हों सकता है कि अलाचार को 
रोकने के लिए साधु बल-प्रयोग नहीं कर सकता तो भगवान ने 
तेजोलेश्या का प्रयोग कर गोशालक को किस प्रकार बचाया । 

( १६ ) इसके उत्तर में तुम्हें गोशालक का न्‍्याय बतलाता 
हूँ। भगबती सूत्र के अनुसार साधु छब्धि नहीं फोड़ सकता ! 
फिर भी इसके प्रयोग से भगवान ने गोशालक की रक्षा की थी। 
इसका कारण यह है कि मोह कर्म के उदय से भगवान के हृदय 
में राग उत्पन्न हो गया था। --अलु० ६११ 

(२० ) उस समय वीर भगवान के छुवों ही छेश्याएँ थीं 
तथा आठों ही कर्म थे। छदझ्मस्थ ' भगवान की यह चूक थी। 
मूर्ख इसमें धर्म बतछाते हैं। --अनु० ६॥१२ 

(२१ ) छद्मस्थ भगवान चुके--डस बात को सामने छाते हो 
परन्तु हृदय की अकल लगा कर देखो कि यह कार्य निरबद्य है 
या सावद्य | --अनु« ६॥१३ 

(२२ ) जिस तरह आनन्द आवक के घर पर गौतम छद्य- 
स्थता के कारण चूक में मूठ बोल गये और बाद में भगवान के 
पास जाकर शुद्ध होना पड़ा, ठीक उसी प्रकार भगवान के मोह 


१-केवल झान प्राप्त होने के पहले कौ अवस्था । 
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कर्भ का उदय हो आया जिससे भगवान इस राग के प्रसंग से 
नहीं बच सके। जो इस न्याय को नहीं समभते वे मूल में ही 
मिथ्यास्‍्त्वी हैं । 

( २३ ) गोशालक ने बाद में भगवान के दो साधुओं की 
घात कर डाली। यदि गोशालक के बचाने में धर्म था तो भगवान 
फिर बेसा ही कर अपने दो साधुओं को बचा लेते | परन्तु मंग- 
बान ने ऐसा नहीं किया इसका क्या कारण दै ९---अनु० ६॥१७-१९ 

जगत को मरते हुए देखकर भगवान ने कभी आड़े हाथ नहीं 
दिए। तिरण-तारण भगवान इसमें धर्म होता तो उसे दूर नहीं 
करते। भगवती सूत्र में इसका शुद्ध ब्योरा दिया है। सुबुद्धि 
के यह पसन्द आता है परन्तु कुबुद्धि केवल कदाग्रह करते हैं । 

- अनु० ६२०-२१ 

( २४ ) भगवान यदि गोशालछक को नहीं बचाते तो एक 
अछेरा ९ कम होता परन्तु होनहार टलता नहीं है, यह विवेक 
पृवषक समको। --अनु० £।१६ 


(ख) 
संयमो का असंयमी जोचों के प्रति परोपकार 
(१) साधु, साधु के अतिरिक्त अन्य जीचों की भाव दया 
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(२) किसी के आध्यात्मिक उत्थान द्वारा उसके कष्टों को 
दूर करना परमार्थिक दया है, साधु अन्य जीबों के प्रति इस दया 
को कर सकता है। 

(३ ) इसके अतिरिक्त वह किसी को द्वव्यादिक देकर या 
अन्य किसी प्रकार से सहायता कर या सुख पहुँचा परोपकार -- 
दया नहीं कर सकता। 

(४ ) संसारी प्राणी अपने प्रदेशों में अपने से विजातीय 
पदार्थ--कर्म पुद्रछ को ग्रहण किए हुए रहते हैं। इन कमो के 
कारण ही आत्मा का सश्चिदानन्दमय स्वभाव ढका रहता है। 
ये कर्म ही सब दुःखों के मूल हैं। जन्म, जरा, मृत्यु और उनके 
आनुषंगिक दुःख इन्हीं कर्मो के परिणाम हैं। 

(५ ) साधु इन कर्मा को क्षय करने का मार्ग बतलछा कर 
अन्य प्राणी की निर्दोष ओर सश्ची सेवा करता है। वह जीबों 
के हृदय से हिंसा आदि पापों को दूर कर उनको निर्मल करता 
है। उनके जीवन को संयमी और तपस्वी बनाता है। वह 
प्राणियों को सच्चा ज्ञान बतलाता है । उनमें सम्यक श्रद्धा को जागृत 
करता है। तथा उन्हें अहिसा और तपस्या की संयममय प्रवू- 
त्तियों में अवस्थित करता है। इस प्रकार वह दुःख से दहकते 
हुए इस संसार से उन जीवों को मुक्त करता है। इस निरबद् 
दया के अतिरिक्त और कोई दया साधु नहीं कर सकता | . 

(६ ) साधु य्ृहस्थ के शरीर सम्बन्धी या गृह सम्बन्धी कुशल 
क्षेत्र नहीं पूछ सकता । पूछने पर वह सोलह अनाचार का सेवी 
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होता है | पूछने पर जब यह बात दे तो कुशल-क्षेम करने में तो 
पाप है ही । 

गृहस्थ की सेबा करने से साथु श८ वें अनाचार का सेबी 
होता है। कुशलक्षेम पूछने और सेबा करने--इन दोनों में भग 
वान की आज्ञा नहीं है। --अनु० ११।६-७ 

(७ ) साधु रस्सी आदि से बंधे हुए तथा शीत और धृप 
के दुःख से पीड़ित पशु की अनुकम्पा छाकर उसे बंधन मुक्त नहीं 
कर सकता, न करा सकता है और न अनुमोदन कर सकता 
है। ऐसा करने पर वह चोमासिक दण्ड का भागी होता है। 
घर्म समकने पर समकित चला जाता है। इसी प्रकार वह 
पशुओं को बांध भी नहीं सकता। 

->अनु० २।२-३ 

(८) मुनि, छिद्र से होकर नाव में जल भरते देखकर तथा 
नाव को डूबती देखकर, नाविक को या मुसाफिरों को यह नहीं 
बतलाता कि नाव में जल भर रहा है, न मन में इस से घबड़ाता 
है परन्तु व्याकुल हुए बिना, तथा चित्त को विचलित न करते हुए 
अपने परिणाम को हृढ़ रख घर्म-ध्यान में लवलीन रहता है। 

-“अनु० २५१८-२१ 

(६ ) गृहस्थ उज़ड़ बन में रास्ता भूल जाय और साधु 
अनुकम्पा छाकर रास्ता बतलावे तो उसके चार महीने का चरित्र 
चला जाता है। --अजु० १२७ 

कई दाशेनिक कहते हैं कि किसी जीव को धूप में दुखी देखे 
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और यदि उसे उठाकर छाया में ने रखे तो उसे साधु या आवक 
मत समझो | --अबु० ४ दो १ 

अपने निर्मित से जीव मरते देखकर साधु काया संकोच कर 
निकल जाता है। पाप के भय से वह जीव नहीं मारता, परल्तु 
अनुकम्पा लाकर बह जीव को धूप से छाया में नहीं रखता--- 
ऐसा करने से असंयती की वेयाबश्च करने का दोष लगता है तथा 
साधु के पाँच महात्रतों का भज्ज होता है। --अनु० १११७-१८ 

( १० ) साधु किसी भूखे को अपनी भिक्षा में से सोजन नहीं 
दे सकता, नंगे को अपने बस्त्र कमल आदि से सहायता नहीं कर 
सकता, न करा सकता है और न अनुमोदन कर सकता है। 
ऐसा करने से चोमासी दण्ड आता है । 

(११ ) गृहस्थ के घर पर अप्नि छूगने से जीव बिलबिलाट 
कर रहे हों फिर भी साधु दरबाजा खोल कर बाहर नहीं 
निकलता | --अनु ० २५ 

जीव अपने-अपने कर्मा से उत्पन्न होते और मर जाते हैं 
साधु उनके बचाने का उपाय नहीं करता। --अनु० ३ दो० ३ 
अन्नती जीवों के जीने की कामना करता है उसको दया धर्म 
का परमार्थ प्राप्त नहीं हुआ है । --अनु० ८१७ 

(१२) ये सब सावधद्य कार्य हैं अतः साधु उनको नहीं 
करता। साधु के अतिरिक्त सब प्राणी असंयमी होते हैं। असं 
यमी जीबों के जीने-मरने की वाज्छा करना एकान्त पाप है। 

( १३ ) डनके सुख जीने आदि की कामना करने से असंयम 
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मय जीवन की अनुमोदना छुगती है. तथा विषय भोगों में छंगी हुई 
इन्द्रियों को उतेजन मिलता है। इस प्रकार और अधिक पापोपाजन 
करा कर उन जीवों की आत्मिक दुर्गति का कारण होता है | 

(१४ ) देव मनुष्य किवा पशुओं में पारस्परिक युद्ध या 
इन्द्र हो रहा हो तो अमुक पक्ष की जय हो, या होनी चाहिए 
था अमुक पक्ष की जीत मत होवो या अमुक पक्ष हारना चाहिए 
ऐसा नहीं बोले। संसार में परस्पर जीब एक दूसरे की घात 
कर रहे हों तो साधु को बीच में नहीं पड़ना चाहिए। बीच में 
पड़ने से साधु के ब्रतों का भड्ञ होता है। -- अनु० ९४२ 

(१४ ) जब बिल्ली चुहे पर आक्रमण करती है या सिंह 
किसी मनुष्य आदि पर आक्रमण करता है तो साधु हिंस जन्तु को 
भय उपजा कर या मार कर चहे आदि मारे जानेबाले जीचों की 
रक्षा नहीं करता। 

(१६ ) जीवों पर आक्रमण करते हुए हिंसक पशु को 
मारने के लिए किसी को कटिबद्ध देख कर साधु डस को 
यह न कहें कि तुम इसे मार डाछो, न डसे यह कहना चाहिए 
कि इसे मत मारो। क्योंकि मार डालो! ऐसा कहने से 
पहले करण से हिंसा का पाप छगता है और यदि ऐसा कहे कि 
न भारो तो बह सिंह के प्रति मोह होगा-उसके द्वारा होती हुई 
हिंसा की अनुमोदना होगी-पश्चुओं के बध की कामना होगी 
अतः तीसरे करण से हिंसा होगी। इस बाव के लिए सूयगढांग 
साक्षी है | “ अनु० २॥९-१० 


परोपकार पर चौभंगी ५ 


(१७ ) इन सव का कारण यह है कि किसी भी प्राणी को 
भय उपजाना साधु को मना दै। जहाँ एक प्राणी दूसरे प्राणी 
की घात कर रहा हो वहाँ साधु को मध्यस्थ भाव से रहना 
चाहिए। एक को तकलीफ पहुँचा कर दूसरे के संकट को हरनां 
निश्चय ही राग-हं ष है। दसवेकालिक सूत्र से इसका निणेय 
करो । >-अनु० ९४३,२।१७ 

( १८ ) एक जीव की आजीबिका को अन्‍्तराय देकर अन्य 
जीव की रक्षा करना राग द्व ष है। किसी को अन्तराय पहुंचाने 
से अन्तराय कर्म का बंध होता है और राग करने से मोहनीय 
कर्म का। ऐसे प्रसंगों में पड़ने से दोनों ओर दिवालछा है। 

( १६ ) संसार में अनन्त जीव एक दूसरे के घातक हैं। 
वे अपने-अपने कर्मा का फल भोग रहे हैं उनकी चिल्ता साधु 
कहाँ तक कर सकता है ९ 

(२० ) पंचेन्द्रिय जीबों को सुख पहुँचाने के लिए साधु 
एकेन्द्रियादि जीवों की धात नहीं कर सकता, न करा सकता है 
और न करते हुए का अनुमोदन कर सकता है। 

(२१ ) उदाहरण स्वरूप साधु पंचेन्द्रिय जीवों की रक्षा के 
लिए अप्नि को जल से नहों बुका सकता, न किसी को बुमाने की 
आज्ञा कर सकता है और न अनुमोदना द्वी । इसी प्रकार भूखे 
भिखारी को अन्न नहीं दिलवा सकता न पानी पिछवा सकता है। 

(२२ ) जिस प्रकार मनुष्यादि एंचेन्द्रिय जीव सुख की और 

लस्बे जीवन की इच्छा रखते हैं उसी प्रकार एकेन्द्रियादि जीव 
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भी। मुनि को सब जीवों को अपनी आत्मा के समान देखना 
चाहिए। एक के सुख को नष्ट कर दूसरे को सुख पहुँचाने में 
वह धर्म किस प्रकार सममेगा ? साधु छः ही काय का पीहर 
होता है--बह छः ही काय के जीवों की निरन्तर दया रखता है। 
छः काय में से एक भी काय की हिंसा में बह धर्म किस न्याय 
से बतला सकता है ? --अनु० ९।४१ 

(२३ ) साधु अपने बस्रादि देकर कसाई से गाएँ नहीं छड़ा 
सकता है, न रुपये दिछबा कर या देने की अनुमोदना कर छुड़वा 
सकता है | 

धन-धान्यादि परिम्रह का जिसने नव कोटि प्रश्ाख्यान 
कर दिया है बह कसाई को अर्थ किस प्रकार दिरा सकेगा 
या देने की अनुमोदना कर सकेगा। ऐसा करने से ब्रत भंग 
होकर मुनित्त्व का दही नाश होगा। 

इस प्रकार हिंसा भी बन्द नहीं होगी परन्तु उसको और 
अधिक उत्तेजन मिलेगा । कसाई व्यापार के लिए पशुओं का वध 
करता है, उसे अर्थ दिलवा कर पशुओं को छुड़बाना, उसको 
मेहनत को बचा कर दिए हुए धन से और अधिक शीघ्र हिंसा 
करने को उत्तेजित करना होगा । 

कसाई पशुओं का मूल्य भी बढ़ा कर लेगा इसलिए और 
भी अधिक पशुओं को वध के छिए खरीद सकेगा | 

जीव अपने कर्मो से संसार में सुख-दुःख पाते हैं--साथु 
जीबों को बचाने की चेष्टा नहीं करता। जो जीव साधु की 
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संगति करते हैं साधु उनको जिन घर्म बतछा कर अपने समान 
दयावान बना लेते हैं। --अनु० ९३६ 

( २४ ) साधु सुअवसर देख कर हिंसा त्याग का उपदेश 
करता है। उपदेश करने का मौका न होने पर उपेक्षा कर मोन 
रहता है अथवा अन्यत्र चला जाता है। 

(२५४ ) साधु दानशाछाएँ, पोहशालाएँ, धमंशालाएँ, पशु- 
शालाएँ आदि नहीं खोल सकता, न खुलवा सकता है ओर न 
खोलने की अनुमोदना कर सकता है। 

ये कार्य प्रत्यक्ष सावद्य-हिंसा युक्त हैं। ये लौकिक उपकार 
हैं। उनमें धर्म नहीं कहा जा सकता | --अनु० ४१८ 

(२६ ) इस प्रकार जितने भी सावद्य--छौकिक उपकार कार्य 
हैं व साधु नहीं करता, न करवाता है और न करने वाले की 
अनुमोदना करता है। साधु के लिए सब लौकिक कार्य व्याज्य 
हैं। इसके कारण ऊपर बतलाए जा चुके हैं। 

(२७ ) मोह अनुकम्पा से तो श्रावक भी बचे हैं; साधु तो 
मोह अनुकम्पा कर ही केसे सकता है ? --अनु० झ। दो ४ 

मोह अनुकम्पा के करने से यदि श्रावक के श्रत्त भंग हुए 
और उन्हें कर्मो से भारी होना पड़ा तो फिर साधु को धर्म केसे 
होगा ९ --अनु० 3३८ 

नमिराय क्षृषि चारित्र लेने के बाद बाग में आकर उतरे | 
इन्द्र उनकी परीक्षा के लिए आया । वह कहने लहूगा--अभवनि से 
तुम्हारी मिथिक्रा लगरी जल रही है--एक बार तुम उस ओर 
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देखो ! तुम्हारे अन्तःपुर जल रहे हैं--यह बात तुम्हें शोभा नहीं देती 
, कि तुम अपने अन्तःपुर को इस प्रकार जछते छोड़ों ! तुमने सारे 
लोक में सुख फेलाया है परन्तु अपने पुत्र रत्नों को विलखते छोड़ 
रहे हो। यदि तुम दया पालन करने के लिए ही उठे हो तो 
इनकी रक्षा क्‍यों नहीं करते ९ 

नमि ऋषि ने जवाब दिया । में सुख से बसता और जीता 
हूँ मेरी पल-पल सफल हो रही है। इस मिथिला नगरी के 
जलने से मेरा कुछ नहीं जलता । मिथिला के रहने से मुझे कोई 
हर नहीं है और न उसके जलने से मुझे कोई शोक है। मेंने 
सावग्र समक कर अपनी मिथिला नगरी का त्याग कर दिया। 
में न तो उसके रक्षा की कामना करता हूँ और न जलने की । 

इस प्रकार नमि राजर्षि ने मोह अनुकम्पा को नजदीक भी 
नहीं आने दिया तथा समभाव की रक्षा करते हुए आठों कर्मो 
को खपा कर मुक्त पधारे। -- अबु० ३।११-१६ 

चेड़क और कौणिक की वार्ता निरयावलिका और भगवत्ती 
सूत्र में आई है। दो संग्रामों में ? करोड़ ८० छाख मनुष्यों का 
घमासान हुआ। परन्तु बीर सगबान के हृदय में अनुकस्पा 
नहों आई। वे न तो स्वयं गये और न अपने साधुओं को भेज 
उन्हें मनाई की । यदि इसमें दया अनुकम्पा समभते तो बीच 
में पड़ कर सब को साता पहुँचाते--ओर यह मगवान के लिए 
छोटी-सी बात थी क्योंकि कौणिक भगवान का भक्त था और 
चेड़क बारह त्रतधारी श्रावक था। इन्द्र जो सीर हुआ था वह 
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भी समकिती था। ये तीनों ही भगवान की बात किस प्रकार 
उल्लंघन करते ९ परन्तु ऐसा करने में मुक्ति के उपाय ज्ञान, दर्शन, 
चारित्न में से एक भी किसी को होते न देख कर भगवान चुप- 
चाप रहे | यदि इन उपायों में से किसी की बधोतरी होते देखते 
तो बिना बुलाए वे जाते | --अनु० ३३५९-४३ 

( २८ ) कई मतवादियों का कहना है कि जीव-रक्षा दी वास्त 
विक दया है। साधु खुद जीवों की रक्षा कर सकता है, दूसरों को 
कह सकता है कि तुम जीवों को बचाओ--उनकी रक्षा करो 
तथा जीव-रक्षा की अनुमोदना भी कर सकता है। ( --अलु० ६। 
दो० ४ ) यदि जीव परस्पर में घात कर रहे हों तो साधु उनको 
जाकर अलग-अलग कर सकता दै। --अतु० ४। दो० ४ इस 
सम्बन्धमें तुम्हें न्याय बात कहता हूं वह सुनो:-- 

जरू का नाडा मेंढक और मच्छलियों से भरा रहता है, उसमें 
नीलन-फूछन (काई) का दल रहता है, छट-पुहरे आदि जलोक भरे 
रहते हैं। नाडा देख कर गाय भेसादि पशु सहज ही जल पीने आते हैं । 

खुले हुए धान्य के ढ़िगले होते हैं उनमें अथाह छठे 
ओर इलियाँ रहती हैं ओर बहुत अण्डे टरबल-टरबल करते 
रहते हैं। धान्य फे ढिग देख कर बकरियां आती हैं। 

गाढ़े अनस्तकाय जमीकन्द से भरे रहते हें।इसके चार 
पर्याय और चार प्राण होते हैं। इसे मारने पर कष्ट होता 
डै-ऐसा भ्रगवान ने कहा है। जमीकन्द के गाड़े देखकर 
बेछ आदि पशु सीधे वहां जाते हैं । 
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कच्चे ज़छ के मटके भरे रहते हैं। उस जल में काई, छूट 
आदि बहुत जीव होते हैं। भगवान ने एक बूँद में अनन्त जीव 
बतलाए हैं। मारे को देखकर गाय जल पीने के लिए आती है। 

अकूरड़ी में भीनी खात में छूट, गिडोले, गधेए अपने 
कर्मा से फेंके जाकर टरवल-टरवल करते रहते हें । बहाँ पर नाना 
पंखी आकर उन जीबों को चुगते रहते हैं। 

कहीं-कहीं पर बहुत चदे होते हैं जो इधर-उधर दौड़ते 
रहते है। चूहों को देख कर सहज ही बिडी आती है | 

गुड़, चीनी आदि मिष्टान्नों में चारों ओर जीच दौड़ते 
रहते हैं। मक्खी और मकक्‍खे उड़ते रहते हैं जो परस्पर एक दूसरे 
को गिट जाते हैं। मकक्‍्खा मक्खी को पकड़ लेता है| 

इस प्रकार इस संसार में सबेत्र एक जीब दूसरे जीव पर 
जी रहा है। साधु किस-किस को बचावे ओर छुड़ावे ९ 

भंस आदि को हाँक देने से नाड़े के भीतर के सब जीबों 
की रक्षा हो जाती है; बकरों को दूर करने से घान्य के अण्डे 
आदि जोब बच जाते हैं ; बेढों को हाँक देने से अनन्त काय 
वनस्पति की रक्षा होती है; गाय को नजदीक न आने देने से 
जल के पुहरादिक जीबों का विनाश नहीं होता; तथा पंखियों 
को उड़ा देने से अकूरड़ी के लट आदि जीव कुशल रहें; बिल्ली को 
भगा कर चूहे को बचा लेने से उसके घर शोक नहीं हो; मक्‍खे 
को थोड़ा-सा इधर-उधर कर देने से मक्खी उड़ कर दूर चली 
जाय। इस प्रकार बहुत जीचों की रक्षा हो परन्तु साधु के 
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लिए सब' जीव समान हैं वह ऐसे प्रसंगों में बीच में नहीं 
पड़ता हुआ समभाव को रखता दै। -:अबु० ४।१-१३ 

बिही को भगा कर साथु चुहे को बचा छे तथा मकरे 
को भगा कर मक्‍्खी की रक्षा करे तो फिर दूसरे जीवों को 
मरते देख कर साधु उनकी रक्षा क्यों नहीं करता; इसमें क्या 
अन्तर है, मुझे बदकाओ। --अनु० ४१४ 

साधु छः ही काय का पीहर कहलाता है। यदि वह केवल 
त्रसकाय को ही छुड़ावे तथा अन्य पाँच को मरते देख कर 
उनकी रक्षा न करे तो वह छः काय का पीहर किस प्रकार 
कहलाएगा ९१ --अनु० ४१५ 

(२६ ) अन्यमतिः--जीवों का बचना ही दया है। 
ज्ञानीः--“चींटी को कोई चींटी सममे--यह ज्ञान है या चींटी हो 

ज्ञान है ९! 

“वोंटी को चींटी जानना यही ज्ञान है, चींटी ज्ञान नहीं है ! 
धींटी को चींटी मानना यह समकित हैया चींटीं ही सम 
क्रित है ९! 
“वींटी को चींटी मानना यही सची अद्धा समकित है परन्तु 
चींटी समकित नहीं ।! 
“चींटी मारने का त्याग किया वह दया है या चींटी रही यह दया है ?? 
“यींटी रही यही दया है । 
मानो हवा से चींटी उड़ गई तब तो तुम्हारे हिसाब से दवा 
भी उड़ गई ९! 
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“ठीक है। चोंटी मारने के त्याग किए वह ही सथ्ची दया माठम 
देती है परन्तु चींटी का रहना कोई दया नहीं माल्म देती |! 
“भगवती दया घट में रहती है या चींटी के पास ९? 

“दया घट में ही रहती है चींटी के पास षया रहेगी ९ 

यक्ष किसका करना चाहिए--दया का या चींटी का ९! 

“यहज्न दया का ही करना चाहिए। 

तुमने ठीक समझा। जीवों को तीन प्रकार और तीन तरह से 
मारने का त्याग करना यही संवर धर्ममय दया है, यदि त्याग 
बिना भी कोई जीवों को नहीं मारता तो भी निष्लेशा होती है। 
इस प्रकार छः काय का न मारना यही दया है। अगर जगत 
जीबों को मारता है तो उससे अपनी दया नहीं जाती |” 

( ३० )साधु रजोहरण लेकर उठते हैं तथा एक जीव को 
दूसरे जीब के चंगुल से बलपूर्बक छुड़ा देते हैं । में पूछता हूँ: 'ज्ञान, 
दशन, चारित्र और तप इन चारों में से कौन-सा फल साधु को 
हुआ |! --अनु० ४१६ 

(३१ ) ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप के अतिरिक्त कोई 
मुक्ति का उपाय नहीं है। यह छुड़ाना और बचाना सांसारिक 
( छोकिक ) उपकार है। उसमें धर्म का जरा भी अंश नहीं है । 
उससे मोक्ष किस प्रकार प्राप्त हो सकता है। --अनु० ४१७;१२८ 

(३२ ) इन चार महान उपकारों में निश्चय ही धर्म है और 
सब उपकार सांसारिक काये हैं--मन, बचन, काया के सावबदय 
व्यापार हैं--उनसे कम बंधते हुए जानो | --अनु० ४२२,१३।१२ 
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(ग) 
असंयमी का संयमी के प्रति परोपकार 

(१) साधु के प्रति भी श्रावक निरवध अनुकम्पा का ही 
आचरण करता दै। साधु के संयमी, तपस्वी और त्यागी जीवन 
की धात केरनेवाली एक भी सहायता वह नहीं कर सकता-- 
करने पर उसे पाप कर्मो से र्म्ति होना पड़ता है । 

(२ ) गृहस्थ, साधु को निज्जोब निदोष अन्न, जल, वस्त्र, 
पात्र, रजोहरण, कम्बल, पादप्रौद्षन, आसन्‍्न, शय्या, तथा स्थान 
आदि संयमी जीवन के लिए उपयोगी बस्तुओं का रछाभ 
देता है। 

(३ ) परन्तु वही ग्रहस्थ साधु को गाय-भेंस, घन-घान्य, 
धर-भूमि आदि दान में नहीं दे सकता। देने पर बह संयमी 
जीवन को भंग करनेबाला होने से पाप का भागी होता है। 
यह सावद्य अनुकम्पा है । 

(४) तृषा से आकुल-ब्याकुल साधु फो सचित्तोदक 
पिलछाना सावध दया है। छः ही काय के जीवों के पीहर, साधु 
की रक्षा करने पर भी इसमें धर्म नहीं, उल्टा पाप है। 

+अनु>० ११९ 

(४ ) जो श्रावक साधु के लिए अनन्त जीबों की घात कर 
स्थानक आदि बनाता दै उसको भी धर्म नहीं होता। साथु 
के सुख के लिए जीवों की घात करने में भी निश्चय ही आत्मा 
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का अहित है। जो आवक इसमें धर्म समझता है वह 
मिथ्यात्त्वी है। --अनु० ९६६ 

(६ ) साधु का संघ बेठा हो और कोई हिंसख पशु उस पर 
आक्रमण करे उस समय भी श्रावक उसको--हिंख पशुको-- 
सार कर उसकी रक्षा करे इसमें धर्म नहीं है। जो घर्म समझता 
है बह मिथ्यात्त्वी है । 

(७ ) ऐसे अवसरों पर जीवों के प्राणों की आपेक्षिक 
(०४४४० ) कीमत रूगाना ऊपर-ऊपर से भले ही ठीक हो 
पर परमा्थिक हेतु से अनुचित है। 

(८ ) ऐसे प्रसंगों पर प्राणी वध की छूट श्राचक रकक्‍खे वह 
उसकी इच्छा है। परल्तु इस छूट के प्रयोग में भी धर्म तो नहीं 
ही होगा। उसका प्रयोग परापात्मक ही होगा। हाँ, उससे 
आरबक के ब्रत पर कोई बात नहीं आयगा | 

(६ ) राग और इंष ये दोनों हिंसा की बृतियाँ हैं। इनसे 
निश्चय ही कर्मा का बंध होगा । साधु हो या श्रावक वह हर 
प्रसंग में राग हू ष रहित हो । 

(१० ) एकको चपत मार कर या तकलीफ देकर दृसरे के 
उपद्रव को शांत करना प्रत्यक्ष राग-ढं ष है। साधु ओर आवक 
दोनों इससे बचते रहें। ---अनु० २१७ 

(११ ) जीव जीता है यह कोई दया नहीं है, क्योंकि जीवित 
रहना प्रत्येक प्राणी का जन्म प्राप्त अधिकार है। कोई जीव मर 
रहा हो तो बह भी हिंसा नहीं है क्‍योंकि अपने-अपने निमित्त 
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से जीव मरते ही रहते हें। हिंसा उसे ही होती है जो मारने 
वाला है। जो नहीं मारता उसे हिंसा नहीं होती वह दयारूपी 
रत्न की खान है । ->अनु ० ५७११ 

( १२ ) जो अहिंसक है उसे अपने नेत्र के सम्मुख होने बालो 
हिंसा से ब्याकुल नहीं होना चाहिये और न धरम कमाने के 
चकर में पड़ कर एक को सार कर दूसरे की रक्षा ही करनी 
चाहिए फिर चाहे वह दूसरा अहिंसक मुनि हो या अन्य कोई 

प्राणी ।' 


(१३ ) किसी के जीने मरने की वाज्छा करने में अंशमांत्र 
भी धर्म नहीं है। इस प्रकार की अनुकम्पा से को के वंश की 
वृद्धि होती है। मोह के वशीभृत होकर अनुकम्पा करने से राग 
ठ्वंघ की उत्पत्ति होती है। राग-हु प से इन्द्रियों के विषयों की 
वृद्धि होती है। इसलिए मोह-अनुकम्पा और दया-अनुकम्पा के 


मिलाओःर--'सप, किच्छू, सिंह, गंड़, तेंदुआ -आदिक हिंसक जीवों 

का, जो अनेक जीवों के घातक हैं, मार डालने से उनके वध्य अनेक जीव 

बच जायगे और इससे पाप को अपेक्षा पुष्य बंध अवश्य होगा, ऐसा श्रद्धान नहीं 

करना चाहिए क्योंकि हिंसा जो करता है वही, हिंसा के पाप का भागी होता 

है एसा शात्त्र से सिद्ध है, फिर उसे मार कर हमको पापोपाजन क्रिस लिए 

करना चाहिए ? दूसरे यह भी सोचना चाहिए कि. संसार में जो अनस्त 
जीव एक दूसरे के घातक हैं, उनको चिंता हम कहाँ तक कर सकते हैं ९ 
--पुरुषार्थ सिद्धमुपाय 
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गंभीर अन्तर को समझना चाहिए। जो दया-अनुकम्पा को 
आदर दैता है बह आत्मा को स्व-स्थान में स्थिर करता है। 
जगत जीबों को मरते देख कर उसे किचित भी सोच फिक्र नहीं 
होता । --झअनु० ३ दो० १-२-३ 

(१४ ) साधु के उपकरणादि को एक जगह से दूसरी जगह 
पहुँचा देना भी इसी कोटी की अलुकम्पा है। इसमें धर्म नहीं 
है। उल्टा गृहस्थ को पाप का भागी होना पड़ता है। इसी 
प्रकार साथु के मस्से या फोढ़े-फुनसियों का आपरेशन करना, 
मुनि के शरीर में तेलादि का मालिश करना, उसके पर से कांटों 
को निकाल देना और शिर से जूँ आदि कीड़ों को निकालना 
सब्र सावशद व्यापार हैं। गृहस्थ को, इनके करने से पाप 
होता है । 

(१४ ) यहाँ प्रश्न हों सकता है कि साधु गृहस्थ से सेवा 
कराने के त्याग किए हुए रहता है। सेवा करने से साधु का श्रत 
भज्जञ होगा इसलिए गृहस्थ साधु की सेवा नहीं करता। 

(१६ ) इसका उत्तर यह है कि साधु ग्हस्थ से सेवा नहीं 
लेता यह बात ठीक है परन्तु नहीं लेता इसका परसार्थ क्या है ९ 
साधु के द्वारा वह उपरोक्त कार्य करबाता है परन्तु श्रावक के 
पास से क्यों नहीं करबाता ९ 


( १७ ) आबक के पास से नहीं करवाता उसका कारण यह 
है कि वह असंयती अग्नती होता है उसले ये कार्य करवाने से बह 
असंयम और अम्नत सेवन कराने का दोषी होता है। 


परोपकार पर चोभंगो हज 


( १८ ) साधु-साधु, साधु-यृहस्थ ग्रहस्थ-साधु इनके पर- 
स्पर निरवद्य अनुकम्पा सम्बन्धी कर्तव्यों का खुलासा ऊपर 
किया जा चुका है | 

अब गृहस्थ श्रावक का दूसरे गृहस्थ, श्रावक या अन्य असंयमी 
जीब के प्रति बच्या कत्तंव्य है--यह समभमने की आवश्यकता दै। 


असंयमी का असंयमो के प्रति परोपकार 


( १६ ) जो अनुकम्पा साधु ग्रहस्थ के प्रति करते हुए नए 
कर्मो का बन्ध नहीं करता वही अनुकम्पा एक ग्रहस्थ दूसरे 
गृहस्थ के प्रति कर सकता है। साधु की श्राबक के प्रति जो 
अनुकम्पा कत्तंव्य है बही एक श्रावक की दूसरे श्राबक के प्रति 
कत्तव्य है। अमृत सब के लिए समान होता दै उसी प्रकार 
निरबद्य अनुकम्पा सब को फलदायिनी होती है। 

- अनु? २०३-३ 

( २० ) साधु जो अनुकम्पा श्राबक के प्रति नहीं कर सकेगा 
वह अनुकम्पा श्रावक, श्रावक के प्रति करेगा तो उसे धर्म नहीं 
होगा उल्टा कर्मो का बंध होगा । उसका न्याय भी जेसा ऊपर 
अतलाया गया है बेसा ही है । 

(२९ ) यहाँ प्रश्न हो सकता है कि साधु को दूसरे साधु की 
यथोचित द्रव्य साता करने से धर्म होता है परन्तु उपरोक्त 
कथनानुसार तो एक प्रहस्थ दूसरे गहस्थ या साधु के सिबा 
* किसी भी प्राणी की द्रव्य सावा करेगा तो उसे घर्म सहीं होगा ९ 
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(२२ ) ग्ृहस्थ परस्पर में जो एक दूसरे की द्रव्य सहायता 
करते हैं निश्चय ही उसमें धर्म नहीं है। सांसारिक जीवन के 
लिए उसकी आवश्यकता हो सकती है परन्तु इस आवश्यकता 
के कारण ही उनमें धर्म होगा ऐसी बात नहीं है । 

( २३ ) साधु के सिचा जितने भी प्राणी हैं वे यहां तो त्रिल 
कुछ ही अविरति वाले होते हैं. या अमुक बाबतों में विरतिवाले 
और अमुक बाबतों में अविरतिवाले | 

(२४ ) अविरतिवाले प्राणी मोटी इच्छाबाले, मोटी बृत्ति 
बाछे, मोर्ट परिग्रहबाले, अधार्मिक, अधर्म परायण, अधर्म के 
अनुमोदन करनेवाले, अधर्म का उपदेश करनेवाले बहुत कर 
अधम से ही जीनेवाले तथा अधर्म युक्त शरीर और आचारबाडे 
होते हैं। वे छोग संसार में रह कर अधर्म ह्वारा ही आजीविका 
चल्टाते हुए विचरते हैं 

उनके हाथ प्राणीयों के लोही से रंगे रहते हैं। वे करूडकपट से 
भरपूर, दुष्ट चरित्र और ब्रतवाले, तथा महा कष्ट से राजी हो 
सके ऐसे असाध होते है। वे सर प्रकार की हिंसा से लेकर 
सव प्रकार के परिप्रह तक तथा क्रोध से लेकर मिश्या मान्यता 
तक के सब प्रकार के पाप कर्मा में छगे हुए होते हैं। वे सर्व 
प्रकार के स्तान, सदन, गंध, विलेपन, माल्य, अ्ूुंकार, तथा 
शब्द, स्पश, रूप, रस और गंध आदि विषयों में फंसे रहते हैं। 
वे सब प्रकार के यात बाहन तथा शयन आसन चगेरह सख 
सामग्रियाँ भोगने से--बढाने से--बिरत नहीं है। उनका जीवन 


परोपषकार पर चौमंगी ६९ 


भर खरीदने-बेचने से, सासा-आधा मासा कर तोलने से या 
रुपया आदि के व्यायार-धन्धे में से फुरसत नहीं होती। वे 
जीबन भर चाँदी सोने आदि का मोह नहीं छोड़ते । वे जीवन 
भर सर्व प्रकार के खोटे तोल जाटों को काम में लाने से नहीं 
अटकते। इस प्रकार वे जीवन भर सत्र प्रकार की फ्त्तियों और 
हिंसाओं से, सर्व प्रकार के करने कराने, रांधने-रंधाने, कूटने 
पीसने, त्जन-ताडन से तथा दूसरों को वध बंधनादि क्लेश देने 
से बिरत नहीं होते हैं। वे जीवन भर दूसरे भी जो इस प्रकार 
के दोष युक्त, ज्ञान को आवरण करनेवाले, बंधन के कारण रूप, 
दूसरों को आताप देनेवाले, तथा अनायों द्वारा सेवे जाते कर्म 
हैं उनले भी विरत नहीं होते । 

वे अपने सुख के लिए ही जीवन भोगते हुए नाना त्रस 
स्थावर प्राणियों की हिंसा करते हैं । 

वे अपने परिबार को क्र र दण्ड देनेवाले तथा दुःख, शोक, परि 
ताप देनेवाढ़े ओर जीबन भर इन कार्यो से नहीं विरतिबाले होते 
हैं। ऐसा जीवन हम्रेशा अशुद्ध होता है, अपूर्ण है। अन्यायपर 
प्रतिष्ठित दे, संयम रहिल है, मोक्षमाग से विरुद्ध है। सबे दुःखों को 
क्षय करने के मार्ग से विरुद्ध है, अत्यन्त मिथ्या और अयोग्य है। 

(२६ ) गृहस्थ ऐसे प्राणी को जीब अजीव का भेद बतलाता 
ह--ज्ञान कराता है। जीव जेसी कोई वस्तु है, परछोक है, कमो 
का शुभाशुभ फल है, कर्मा से मुक्त होने का उपाय है और मोक्ष 
है, इनका विश्वास उत्पल्न कर सच्चा श्रद्धा भनाता दै। तथा 


० आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


उसे पापों से विरत कर अहिंसक, तथस्वी और त्यागी बनाता 
है। यह निरवद्य अनुकम्पा है जो श्रावक कर सकता है। इससे 
उसे धर्म की प्राप्ति होती है । 

(२६ ) इसके सिवा द्रव्य साता कर-उसे नाना पौहलिक 
सुख पहुँचाना, उसकी जीवन रक्षा के लिए खुद नाना हिंसा 
कार्य करना, ये सब कार्य धर्म नहीं हैं, क्योंकि इनसे केवल 
पापी प्राणियों को उत्तेजन मिलता है--उनके हिंसा पूर्ण कार्यों में 
सहारा पहुँचता है। ग्रहस्थ जीवन की जावश्यकताओं के वश 
पारस्परिक सहयोग किया जाता है उसे लौकिक उपकार कह 
सकते हैं उससे परमा्थिक छाभ नहीं होता । 

(२७ ) सम्पूणं अविरति और विरताबिरत के जीबन में 
अन्तर होता है। पहला सपूर्ण असंयमी परन्तु दूसरा कई बातों 
में संयमी और कई बातों में असंयमी होता है ! 

( श८ ) जहाँ तक संयप्त का सम्बन्ध है--यह्‌ जीवन आय है 
शुद्ध है, संशुद्ध है तथा सर्व दुःखों को क्षय करने के सार्गरूप है। 

( २६ ) परन्तु जहाँ तक अन्य बाबतों का सम्बन्ध है वहाँ 
तक इस जीवन में और अविरति के जीबन में विशेष अन्तर नहीं 
होता। अल्तर केवल इतना ही होता है कि यह अल्प आरम्भी, 
अल्प इच्छावाला तथा अल्प परिग्रहवाला होता है। हिंसा 
आदि फिर वे चाहें कितने ही मर्यादित रूप में हों जब तक जीवन 
में रहते हें उसमें असंयम का पक्ष रहता ही है । 

(३० ) आवक को जो भी द्रव्य साता पहुँचाई ज्ञायगी वह 


परोपकार पर ज्ौभंगो ७१ 


प्रयक्ष या अप्रयक्ष रूपमें असंयम को ही उत्तेजन देने बाली होगी । 
क्योंकि उसका खाना-पीना, व्यापार-धंधा करना, नौकर-चाकर 
रखना, ख्री-सेवन करना, बाल-बच्चों का पोषण करना, उपभोग 
परिभोग चीजों का सेवन करना, धन रखना, देना आदि सब 
प्रवत्तियाँ उसके जीवन के अधमं--असंयम पक्षका ही सेवन दै। 

(३१ ) इस तरह हम देखते हैं कि एक गृहस्थ दूसरे गृहस्थ 
की सेवा या उपकार करने में धर्म नहीं मान सकता | जो ऐसा 
मानता या उपदेश करता दे वह मिथ्यात्त्वी होता है । 

(३२ ) साधु अहिंसा आदि सर्व पापों से सस्पूर्ण विरति 
बाला होता है। उसके सब काय संयम की रक्षा के लिए होते 
हैं। इसलिए एक साधु दूसरे साधु की शाख्रानुसार सहायता 
कर उसके संयमी जीवन को ही पोषण देता है; परन्तु गृहस्थ के 
जीवन के विषय में ऐसा नहीं है अतः उसकी द्रब्य सहायता नहीं 
की जा सकती । एक श्रावक एक साधु को अचित भोजन 
आदि का दान दे सकता है परन्तु एक ग्हस्थ के द्वारा दूसरे 
गृहस्थ को या अन्य जीव को भोजन आदि का देना धर्म नहीं 
है। इसका कारण भी जो ऊपर बताया गया दे वही है। 

( ३३ ) कई कहते हैं कि जिस तरह साधु साधु के परस्पर में 
सम्भोग होता है उसी प्रकार यृहस्थ-गृहस्थ के भी संभोग होता 
है। ऐसा कहने वाले अज्ञानी, बिना सिद्धान्त-बल के बोलते हैं | 
में इसका स्याय बतछाता हूँ--भव्य जन ! चित्त लूगा कर सुनें । 

-“जनुं० ८8० 


छरे आचातं भीखणजी के घिचार-रतर 


(३४ ) साधु से जीव मरते देख कर सम्भोगी साधु नहीं 
बतछाता तो अरिहल्त की आशा का छोप करता है जिससे वह 
विराधक होता हुआ पाप का भागी होता दै। 

+:अनु० ८४१ 

(३४ ) साधु जो साधु को जीब बतलाता है वह तो अपने 
पाप को टालने के लिए परन्तु अगर आवक श्रावक को जीव 
नहीं बतछाता तो कौन-सा पाप छगता है ९ कौन-सा ब्रत भंग 
होता हे १९ --अबु० 4४२ 

(३६ ) श्रावक यदि आ्रावक को जीव नहीं बतलाता तो उसे 
पाप छगता है--यह भ्रेषधारियों ने कूठा मत खड़ा कर दिया है। 
यदि शआबकों के साधुओं की तरह सम्भोग हो तो पग-पणग पर 
पाप के पुलीन्दे बंध जाय | --अनु० ८४३ 

( ३७ ) पाट बाजोटादि बाहर रख कर यदि एक साधु मल 
मृत्रादि बिसजेन के लिए चला जाय और पीछे से यदि वर्षा आ 
जाय ओर दूसरा साधु उनको उठा कर भीतर न ले तो उसको 
प्रायश्चित आता है। --अनु० ८४४ 

( १८ ) अगर एक बीमार साधु की वेयाबश्व दूसरा साधु 
नहीं करता तो बह जिन आज्ञा के विपरीत आचरण करता है, 
उसके महा मोहनी कम का बन्ध होता है उसके इहहभव और 
परभव दोनों बिगड़ते हैं। --अबु० ८४५ 

( ३६ ) आहार पाणी जो गोचरी में मिले उसे परस्पर में 
बाँट कर खाना चाहिए। यदि उसमें से गोचरी लानेबाला 


परोपकार पर चोभंगी रे 


अधिक छेता है तो उसे अदत्त छगतों है--उसकी प्रवीत उठ 
जाती है । ऊझाअनु० ८4४६ 

( ४० ) इस तरह अनेक बातें ऐसी है जिन्हें यदि एक साधु 
संभोगी साधु के प्रति नहीं करता तो उसके मोध्द में बाघा आती 
है। ये ही बोछ यदि एक आवक दूसरे श्रावक के प्रति न करे 
तो उसे अंश मात्र भी दोष नहीं लगता | --अनु० <४इ७ 

(४१ ) यदि श्रावकों के परस्पर में साधु की तरह ही 
संभोग होता हो तब तो श्रावकों को भी उपरोक्त प्रकार से 
बर्तन करना चाहिए। अज्ञानी इस श्रद्धा का निर्णय नहीं करते, 
उन्होंने लोगों का आश्रय ले लिया है । --अनु० ८४८ 

(४२ ) यदि एक श्रावक दूसरे श्रावक के प्रति उपरोक्त 
बतेन नहीं करता तो उन मेषघारियों के अनुसार तो बह 
भागल होना चाहिए। जो आवकों के साधुओं की तरह 
संभोग होने की प्ररूपणा करते हैं वे मूर्ल उलटे मार्ग पर पड़ 
गए हैं। >अनु० ८४९ 

(४३ ) आ्रावकों के आवबकों से भी संभोग होता है और 
मिथ्यक्त्बियों से भी। ये संभोग तो अज्नत में हैं इनको त्याग करने 
पर ही पाप कर्म दूर होंगे। --अनु० ८५० 

(४४ ) श्राबक श्रावकों से या मिथ्यात्वियों से शरीरादि 

का संभोग दूर कर ज्ञानादिक शुणों का मिलाप रखे | वह उपदेश 
देकर अजवाबदेह हो जाय, यदि सामनेबाला समझ कर पाप 
को टाछेया तो द्वी उसके पाप टलेंगे। --अनु० ८4५१ 


ज्ड जाचार्य भसीखणजी के विचार-रत् 


छः काय में से किसी काय के बेरी होकर छः काय के शास्त्र 
जीवों को बचानेवाले को धर्म नहीं होता। इन जीबों का 
जीवन प्रत्यक्ष असंयमी और पापपूर्ण ( सावद्य ) है। 
--अनु० १२६१ 
अस॑ंयमी के जीने में कोई धर्म नहीं है। --अनु० १२६२ जो 
सर्च सावद्य का त्याग करता है उसका जीवन संयमी होता है । 
ऊआओनु० ९४० 
एक जीव दूसरे जीब की रक्षा करता है--यह सांसारिक 
डपकार करता है | इसमें न तो जरा भी धर्म है और न भगवान 
की आज्ञा है। --अनु० १२६० 
पापों से अविरतिवाले जीव छः की काया के लिए शास्त्र 
स्वरूप है। उनका जीना भी बुरा ( पापमय ) दे और रूत्यु 
भी बुरी-दुर्भति की कारण है। जो ऐसे जीबों की हिंसा का 
प्रय्ाख्यान करता है उसमें दया का बहुत बड़ा गुण है। 
““अनु० ९३८ 
असंयमसय जीवन और बाल्मरण की आशा या वाघ्छा 
नहीं करनी चाहिए; पण्डितमरण ओर संयममय जीवन की 
वाच्छा करनी चाहिए। -- जनु० ९३९ 
साधु श्रावक का धर्म ब्रत में हे । जीव मारने का प्रत्याख्यान 
करना ही उनका धर्म हे। --अनु० १२७ 
वे श्रेणिक राजा का उदाहरण देकर यह कहते हैं कि अगर 
किसी को जोर जबरन -उसकी इच्छा बिना भी हिंसा से रोका 


परोषकार पर चौमंगी फ्र्ु 


जाय तो उसमें जिन धर्म है परन्तु उनको इसकी खबर नहीं दै 
कि ऐसा कह वे सावश भाषा बोल रहे हैं। --भनु० ७३१ 

वे कहते हँ--श्रेणिक ने पढ़ह बजा कर नगर में इस 
आज्ञा की घोषणा की थीकि कोई भी जीव न मारे; यह्‌ 
घोषणा उसने मोक्ष का कारण समक--धर्म समझ कर ही की 
थी। परल्तु ऐसा अज्ञानी, मिथ्या दृष्टि ही कहते हैं। 

-“अनु० ७।३२ 

राजा श्रेणिक समकिती था, यदि ऐसी घोषणा में कोई 
घम नहीं होता तो बह क्‍यों करता--इस प्रकार ये अ्रेणिक का 
नाम ले-ले कर भोले लोगों को श्रम में डालते हैं। 

ऊझाअनु० ७३३ 

श्रेणिक राजा ने जो घोषणा की थी-यह और कुछ 
नहीं एक बड़े राजा की परिपाटी--रीत थी; भगवान ने इसकी 
सराहना नहीं की फिर कंसे प्रतीत हो कि इसमें धर्म है। 
--अनु० ७३७ | सूत्र में केबल इस तरह पड॒ह फेरने की बात आई 
है कि कोई जीव मत मारो । जो श्रेणिक को इसमें धर्म बतलाते 
हैं वे प्रयक्ष कूठ कहते हैं। --अबु० ज३८। यह बात छोगों से 
मिलती देखकर वे इसका सहारा लेते हैं। --अनु० ७३९ 

श्रेणिक राजा ने जो आण फिराई थी वह पुत्र जन्म 
होने या पुत्र विवाह होने के उपलक्ष में, था ओरी शीतलादिक 
रोग के फेलने या ऐसे ही किसी कारण के उत्पन्न होने पर फेरी 
होगी | “जनु० ७४० 


७६ आचार्य भीखणओ के विचार-रत्न 


इससे उसके नए कर्मा का आना नहीं रुका और न 
पुराने क्मो का नाश हुआ ओऔर न बह नके जाने से रहा । 
भगवान ने इस प्रकार दया पलवाने का धर्म नहीं सिखाया है। 

-“ अनु० ७४१ 

(४५ ) यदि किसी व्यसन वाले मनुष्य को उसके सन बिना 
ही सातों व्यसन छुड़ा दिए जांय और उसमें धर्म हो तब तो छः 
खण्ड में आण फिरा वे ऐसा करते; इसी प्रकार फछ-फूलादिक 
अनन्त काय की हिंसा, तथा अठारह ही पाप बिना मन, दबाव 
से, जोर जबरन छुड़ाने में घम हो तो वे छः खण्ड में आण फिरा 
ऐसा करते | --अनु० ७४७५-४६ । भगवान तीर्थंकर घर में थे उस 
समय ही उनके तीन ज्ञान थे तथा लोक में उनका हाल हुक्म था 
फिर भी उन्होंने पड़ह नहीं फिराई | --अनु० जर७ऊ 

बलदेवादि बड़े-बड़े राजाओं ने घर छोड़ कर पाप 
का प्रयाख्यान किया परन्तु श्रेणिक की तरह उन्हाने पड़ह फिरा 
कर जोर-जबरदत्ती अपनी सत्ता नहीं प्रत्नताई। 

“एजअनमु० 3४८ 
चित्त मुनि ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती को सममाने आए; उन्होंने 
साधु श्राबक का धरम ही बतलाया परन्तु पड़ह फिराने की 
आमना न की | --अनु० जढ९ 
नए कमा का संचार बीस प्रकार से रुकता है, तथा पुराने 


कर्म १२ प्रकार से कटते हैं। यह मोक्ष का सीधा मार्ग है--और 
सब प्राखण्ड धरम को दूर रखो । --अनु० ज५० 


द्ह्न्‌ 


4 » » & में आज से श्रमण निग्न न्थों को निर्दोष और उनके ग्रहण 
योग्य अन्न-जल, खाद्य-स्वाद्य, बख्न-पात्र, कंबल, रजोहरण, पीठ, बेठने सोने 
के पाठ-बाजोट, शय्या, रहने का स्थान और औषध-भेषज देता रहूँगा ।” 

--डउवासगदसाओ अ० १ 
जो रोज-रोज दश लाख गाय का दान करता है, ठससे पंयमी श्रष् 
है भले हो वह कुछ नदे। 
--उत्तराध्ययन, ९४० 


१ 


दस दान 


(१) भगवान ने स्थानाहु सूत्र में दस दान बतलाए हें, 
जिनके गुणानुसार नाम निकाले हुए हैं। --द० दा० ' दो० १ 

(२) जिस तरह आम और नीम के वृक्ष, वृक्ष होने की 
दृष्टि से, एक कोटि में आते हैं, परन्तु दोनों के वंश जुदे-जुदे हें, 
डसी तरह देने की क्रिया रहने से देने के कार्य सभी दान 
कहलाते हैं परन्तु धरम और अधर्म दान के वंश जुदे-जुदे हैं। 

(३ ) दस दानों में से घमे और अधम ये दो मुख्य हैं। जिस 
तरह नीम, निमोली, तेठ, खल ये सब नीम वृक्ष के परिवार हैं 


१--देखो “जन तत्त्व प्रकाश” नामक पुस्तक में 'दस दान भी ढाल! 
परूक७ १८४८-१९० 


८० आचार्य भीखणजी के विचार-रल 


उसी तरह अवशेष आठ दान, अधर्म दान के परिवार हैं, वे घर्म 
दान में मिल नहीं सकते कारण वे जिन आज्ञा सम्मत नहीं हैं। 
ऋऊऋद० दा० दो० ४, ५ 

( 9 ) धर्म और अधम के सिवा शेष आठ दानों को मिश्र 
--धर्म और पाप दोनों बतलाना मिथ्या है। 

“5० दा| दो० हे 

(४ ) भगवान ने दस दानों के नाम इस प्रकार बतलछाए 
हें--( १ ) अनुकम्पा दान, (२) संग्रह दान, (३) भय दान 
(४०) कारुण्य दान, (५) लज्जा दान,(६) गौरव दान, 
(७ ) अधर्म दान, ( ८) धर्म दान, (£ ) करिष्यति दान और 
( १०) कत दान । 

(६ ) भिखारी, दीन, अनाथ, स्लेच्छ, रोगी, शोकातुर 
आदि को दया छा कर दान देना अनुकम्पा दान कहलाता है। 
वनस्पति खिलाना, जल पिलाना, उनको हवा डालना, अपक्‍्ि 
जला कर ठण्ढक दूर करना, नमक आदि देना इन सबके दान 
से इस संसार में भ्रमण करना पड़ता है। अनन्त जीवों के कन्द 
मूले आदि जमीकन्द देनेवालों को मिश्र-धर्म बतछानेवाले के 
निश्चय ही मोह कर्म उदय में आया है। --द॒० दा १-३ 

(७ ) वन्दियों की सहायता के लिए--डउनको कष्ट में 
सहारा देने के लिए जो दान दिया जाता दै उसको संग्रह दान 
कहते हैं। थोरी, बाबरी, भील, कसाई--इन सबको सचितादि 
खिला कर या धन देकर पशु आदि को छुड़वाना संग्रह दान में 


दस दान < 


है। यह सांसारिक उपकार है, इसमें अरिहन्त भगवान कौ 
आज्ञा नहीं है। --दू० दा० ४, ५ 

(८) कड़े ग्रह जान कर या ७॥ वर्ष की शनेश्चर की 
पनोती जान कर मृत्यु-चिंता के भय से या कुटुम्ब की चिन्ता 
से जो दान दिया जाता है उसे भयदान कहते हैं। ऐसा दान 
कृपात्र ही अहण करता है। इसमें मिश्र-धर्म का अंश कंसे 
हो सकता है ? एकान्त पाप ही होगा | --द० दा० ६-७ 

(६ ) झतकों के पीछे तीन दिन, बारह दिन, वार्षिक या 
अधं-वाषिक श्राद्ध या अन्य कुल परम्परानुसार कार्य करना या 
मरने के पहिले ही न्‍्यात को जिमाने में खर्च करना--काछुणी 
दान कहलाता है। आरम्भ में धर्म नहीं होता, जिमाने में 
कर्मो का बन्ध होता है। ये कार्य जरा भी संवर और निर्जरा 
के नहीं हैं। - दु० दा० ८-१० 

(१० ) लछोक-संज्ञा से, संकोच में आकर, लज्जावश, 
परिस्थिति में पड़ कर जिस-तिस को देना ट्ज्वादान कहलाता 
है। ऐसे दानों में सचित-अचित, धन्य-धान्य आदि सभी बस्तुएँ 
दी जाती हैं। यह तो निश्चय ही सावद्य दान दै । इसमें मिश्र--पुण्य 
-पाप दोनों बतलाना कम बंध का कारण दै |--दु० दा० ११-१२ 

. (११) यश और लोक कीर्ति के लिए, मायरा, मुकलावा, 

पहरावणी आदि करना, सगे सम्बन्धियों को द्रव्य देना गौरव 
दान कहलाता है। यश कीति करनेवाले कीर््तियों को, मरछों को, 
खेल दिखानेवाले रावल्यिादिक को, नट और भौपादि को जो 


८२ आचार्य भौखणजी के विदार-रक्त 


दान दिया जाता है वह भी गौरबदान ही है। इस दान से भी 
पाप-कर्म बन्‍्धते हैं। मिश्र नहीं होता। मिश्र माननेवाले 
सिथ्यात्त्वी हैं। --द|० दा० १३-१५ 

(१३ ) कुशील में रत वेश्यादिक को नृत्यादि क्रीड़ा के 
लिए धन देना, प्रयक्ष दुष्क्ृत्य होने से अधर्म दान कहलाता है। 

--“दुँ० ढदा० १६ 

(१३ ) सूत्र और अर्थ सिखा कर आत्म-कल्याण के सच्चे 
पथ पर छाना तथा समकित और चारित्र का लाभ देना यह 
धमंदान कहलाता है। --द० दा? १७ 

सुपात्र का संयोग मिलने पर उसको सहर्ष निर्दोष चस्तुओं 
की भिक्षा देना यह दान भी धमंदान है। यह दान मुक्ति का 
कारण है और ऐसे दान से दारिद्रय दूर होता है | --द० दा« १८ 

वराग्य पूर्वक छः प्रकार के जीवों की घात करने का पचक्खाण 
( ताग ) करना यह अभयदान है ऐसा भगवान ने कहा है । 
यह धर्मदान का ही अंग है। --दु० दा० १९ 

(१४ ) सचित अखचित आदिक अनेक द्रव्य फिरती पाने का 
भरोसा कर, उधारी वस्तु की तरह देना करिष्यति दान 
कहलाता है। ---द० दा० २० 

(१५ ) जिस तरह उधार दी हुई वस्तु फिरत छौटाई जाती 
है उस तरह हॉती--नोतादिक वापिस देना इसको कृतदान 
कहते हैं। --इ० दा० २१ 

(१६ ) करिष्यति और कृत्त दान की चार धुरिए-बोरे 


दस दान रे 


के व्यवहार की तरह है। ये एक तरह से परस्पर के लेन-दैन हैं-- 
जिनको ज्ञानी सावद्य मानते हैं। इनमें पाप और पुण्य सम्मिलित 
मानना ठीक नहीं । --द० दः० २२ 

(१७ ) ऊपर में दस दानों का संक्षेप में खुलासा किया है। 
वीर भगवान की आज्ञा में केवल एक दान है ओर आज्ञा 
बाहर और भी बहुत से दान हैं। --द० दा० २३ 

( १८) जिन भगवान ने भगवती सूत्र में कहा है कि 
असंयती को निदोष आहार बहराने में भी एकान्त पाप है। 

“:दु० दा० २४ 

(१६ ) इस तरह आठ दानों को अधर्म का परिवार 
समझो । धर्म और अधम इन्हीं दो कोटि के दान हैं, मिश्रदान 
एक भी नहीं है। जिनके मूल में सम्यकत्त्य रूपी नींव नहीं है वे 
मिथ्यास्वी ये केसे समक सकते हैं ? आठ दान अधर्म दान हैं 
इस सम्बन्ध में बहुत सूत्रों की साख मिल सकती है--यह 
विचारों। --३० दा० २५-२६ 


२ 


धर्म दान का स्वरूप और व्याख्या 
दान विवेक 


(१) दूध की दृष्टि से आक और गाय के दूध णक कदे जा 
सकते हैं, परन्तु फल की दृष्टि से दोनों जुदे-जुदे हैं, उसी प्रकार 
दान मात्र में ही धर्म नहीं दे परन्तु सावश और निरवद्य दान के 
फल में अमृत-विष का फर्क है। जो दोनों को एक कहते हैं 
उन्होंने जेन धर्म की शेली को नहीं समझा है। --च० वि० १८० 

(२) जो दान शआबवक के बारहवें ब्रत में देना विधेय है वही 
धर्म दान है। इस निरवद्य दान को देकर जीव संसार को 
घढाता है। इस दान की भगवान ने अपने भुख से प्रशंसा 
की है। --च० वि० ११३ | अन्य सावध दानों से, दान करनेवाले 
ओर लेनेबाले--दोनों के पाप-ब्रद्धि होती है । 


धर्मदान का स्वरूप और व्याख्या ८ण 
धघर्स दान के तीन तत्व 


श्रावक के बारहवें श्रत में जिस दान का विधान है, 
उसके पूरे होने की तीन शर्ते हैं--( १ ) बह सुपात्र को दिया 
जाय, (२) देनेवाला उच्छाह भाषों से दे और (३) दी जाने 
वाली वस्तु निर्दोष, अचित और एषणीय हो। इन तीनों में से 
एक भी शते पूरी न होने पर बह दान छाभ का कारण नहीं पर 
देनेबाले के लिए नुकसान का कारण हो जाता है। ऐसे दान में 
यति तो जरा भी धर्म नहीं बतछाता । जिस दान से अनन्त तिरे 
हैं, ऐसा भगवान ने कहा है, उस दान के रहस्य को कम ने जाना 
है--डसकी छान-बीन कम ने की है। सुपात्र को, शुद्ध दाता, 
जब निदोष अन्नादि बस्तुओं का दान देता है, तभी यह ब्रत पूरा 
होता है और जीव संसार को कम कर शीघ्र मोक्ष प्राप्त करता 
है। --अठारह पाप की ढाल' गा० २४-३१ 


सुपात्र कौन है ? यह एक जटिल प्रश्न हे परन्तु जिज्ञासु 
के लिए इसे हु करना कोई कठिन कार्य नहीं। बारहवाँ 
त्रत अतिथि संबिभाग ह्रत कहलाता है। अतिथि का अर्थ 
होता हे--जिसके आने की तिथि, पर्व या उत्सव नियत न हो 
परन्तु इससे यह कोई न समझे कि कोई भी अभ्यागत, फिर चाहे 
बह जेन साधु हो या आवक या अन्य मति साधु हो या याचक 





१--देखो इस ढाल के लिये “जेन तत्त्व प्रकाश” नामक पुस्तक 9० १९२ 


ढररः आवचार्थ भोखणजी के विचार-रत 


- अतिथि है' | अतिथि से यहाँ पर मतलब भिक्षा के लिए समु 
पस्थित हुए पांच महात्रतधारी साधु से है। ऐसे अतिथि को दान 
देना ही सत्पात्र दान है। 

सत्पात्र की इस व्याख्या को पुष्ट करने के लिए अनेक प्रमाण 
दिए जा सकते हैं--कुछ इस *प्रकार हैं:-- 

आनन्द श्रावक ने ब्रत अज्भीकार के बाद जो अभिम्नह 
लिया उसमें स्पष्ट रूप से कहा है: “में श्रमण निम्न न्‍थों को अचित 
भोजनादि देता रहूँगा' ।! 

सूयगडांग सूत्र में! श्रावकोपासक के जीवन की रूप 
रेखा खींचते हुए लिखा है कि वह श्रमण निम्न न्थों को 
निदोष और ग्रहण करने योग्य खान-पानादि बस्तुएँ देता हुआ 
जीवन व्यतीत करता है । 





१--कई आचायो ने इस अर्थ को लिया है यथाः-- 
अतिथिसंविभागों नाम अतिथयः साधवः साभ्वयः श्रावकाः श्राविकारव 
एतेषु भ्ृहमुपागतेषु भक॒त्या अभ्युत्यानासनदानपादप्रभाजननमस्कारादि 
भिरचेयित्ता यथाविभवशक्ति अन्नपानवस्त्रौषधाल्यादि प्रदानेन संबि 
सागः कार्य: । 

३--कप्पइ में समणे निरगन्थे फासुएणं एसणिज्जणं असणपाण--पडिलामे 
माणस्स विहरित्तए | --उबासगदसाओ सून्न, अ० १, पेरा ७८ । 

२३-- श्रुतस्कध २, आअ० २।२४ 


घर्म दान का स्वस्य ओर व्याख्या ८७ 


भगवती सूत्र में ' तुंगिका नगरी के आ्राबकों का जहाँ बर्णन 
आया है कहाँ भी ऐसा ही वणन है। 

डबासगदसाओ सूत्र की टीका में' श्री अभयदेव सूरी ने 
१२ वें ब्रत के अतिचारों पर टीका करते हुए इस ब्रत की जो 
व्याख्या की है उसमें (साध! शब्द साफ त्तौर पर आया है। 

वंदिततु सूत्र में' चरण करण से युक्त साधु को अचित बस्तुओं 
के मौजूद होते हुए भी दान न दिया हो तो उसकी आलोचना 
आई दै। 

भगवान महावीर के समय में ब्राह्मणों को ही क्षेत्र- 
पात्र माना जाता और वे ही दान को पाने योग्य समझे जाते 
थे*। भगवान ने भिक्षा का अधिकार जाति पर न रख गुणों 
पर रक्‍खा था और कहा था कि जो पाँच महाश्रतधारी, समि- 
तियों से संयुक्त और गुप्तियों से गुप्त है बही सथ्ा पात्र है। इस 
बात की पुष्टि उत्तराध्ययन सूत्र के 'हरि केशीय” संबाद से द्वोती 
है। हरिकेशी ब्रह्म यज्ञ में भिक्षा याचना करते हुए अपनी 
पात्रता का परिचय इस प्रकार देते हैं : “में साधु हूँ, ब्रह्मचारी हूँ, 
संयमी हूँ; धन परिप्रह ओर दूषित क्रियाओं से बिरक्त हुआ हूँ, 
और इसलिए दूसरों के लिए तेयार की हुई भिक्षा को देख कर 
१--देखो भगवतों सूत्र श० भगवती सूत्र झ० २ उ० ५ 
२-देखो हानेल अनुवादित उवासगदसाओ में 'सप्तमाइस्य विवरणम्‌ः-अ ० १पेरा ५६ 
३--देखो पं० सुखलालजों लिखित पंच प्रतिकमण सूत्र” नामक पुस्तक प्ृ०११३ 

४-उत्तराध्ययन सूत्र अ० १९।११, १३ 


<्ढ आचार्य भौखणजो के विचार-रत्न 


इस बख्त अन्न के लिए यहाँ आया हूँ '। यहाँ पर अपात्र 
कौन है इसका भी प्रसंगवश जिक्र आया है। क्रोध, मान, 
हिंसा, असत्य, अदत्त और परिग्रह दोष जिसमें हैं--बह क्षेत्र पाप 
को बढ़ाने वाला है *। इस सब पर से यह साफ प्रगट है कि 
स्व ब्रतधारी साधु ही सत्पात्र माना जाता था और दान देने 
का विधान भी उसके प्रति ही था। 

इस व्रत के जो अतिचार हैं वे भी उस समय ही साथंक हो 
सकते हैँ जब कि अतिथि का अथ सर्वत्रती साधु किया जाय। 
साधु के सिवा साधारण तौर पर आबकादि और किसी के 
सम्बन्ध में सचित्त निक्षप आदि का कोई अर्थ नहीं निकलेगा । 

अतः यह स्पष्ट है कि दान का पात्र साधु ही है और कोई 
नहीं । 

(६ ) पात्र की तरह दानी भी गुणी होना चाहिए। वह 
यश-कीर्सि आदि छौकिक वृत्तियों से दान न करे, केवल आत्मिक 
कल्याण के लिए दान दे। वह दान में मुक्त-हस्त हो, आन्तरिक 
भावनाओं से दान दे, केवल मूठी अभ्यर्थना न करे। साधु को 
दान देने में अपना अहोभाग्य सममे, अत्यन्त हप और उल्लास 
का अनुभव करे, उसका रोम-रोम विकशित हो। दान देकर 
पश्चात्ताप न करे, दुःख न करे। जितनी शक्ति हो उतना दान दे, 


१--उत्तराभ्ययन सूत्र, अ० १२९ 


ल्ल्कः ग्ट अ० १९।१३,१४ 


धर्म दान का स्वरूप और व्याख्या ८ 


उससे अधिक देने का बाहरी दिखाबा न करे। अपने दान का 
दूसरों के सामने अभिमान न करें, सदा गंभीर रहे। मन में 
लोभ न रखे, दान देते हुए हिसाब न लगावे परन्तु उदार चित्त 
से भरपूर दान दे। मान और मत्सर रहित होकर दान दे। 
इस प्रकार उपरोक्त गुणों से सम्पप्न दानी--खरा दानी होता है । 
ऐसे दानी के लिए मुक्ति का द्वार खुला रहता है। --बारहवें बत 
की ढाल, ३३१४ 

(७ ) पात्र और दानी की तरह दी जाने वालो बस्तु भी 
शुद्ध होनी चाहिए । दान हरेक वस्तु का नहों दिया जा सकता | 
दान उसी बस्तु का दिया जाना चाहिए जो संयम की रक्षा का 
हेतु हो तथा जो उत्तम तप तथा स्वाध्याय की दृद्धि करे। 
दिया जाने वाला द्वव्य प्राषक, अचित ओर एषणीय होना 
चाहिए, ऐसा आगम में जगह-जगह वर्णन है। जो सूखा हो, 
उबाल छिया गया हो, नमकादि डाला हुआ हो, चकक्‍्कू छुरी 
आदि शब्नों से परिणित हो वह्‌ प्राषुक द्रज्य है। वस्तु साधु के 
ग्रहण योग्य भी होनी चाहिए। प्रायः कर अन्न, जल, खाद्य, 
स्वाद्य, वल्ल, पात्र, कंबल, प्रतिप्रह, रजोहरण, पीठ, फलक, शय्या, 
संस्तारक, ओऔषध और भेषज ये बस्तुएँ ही देय हैं। सोना-चाँदी 
आदि का दान देना पाप का कारण है। उपरोक्त बस्तुएँ भी 
निदोष होने पर ही दी-छी जा सकती हैं अन्यथा देने बाला और 


१--इस छारू के लिए देखो “श्रावक धर्म विचार” नामक पुस्तक 
पू० १२१-१ ३२५ 


शु० आचार्य भीखणजो के विचार-रन्न 


लेने बाला ( अगर बह जानकर लेता ह्वो ) दोनों पाप के भागी 
होते हैं । 
धर्म दान को परिभाषा 


(८) इस प्रकार हम देखते हैं कि भ्रमण निम्न न्‍्थ-अणगार 
को निर्दोष, प्रासुक और कल्पनीक अनेक द्रव्य, योग्य काल और 
स्थान में विवेक पूर्वक केबल एक मात्र मुक्ति की कामना से हर्पित 
भावों से देना ही बारहबाँ त्रत अर्थात्‌ निरबद्य दान है। --बा० 
भ्र० गा० १-३। 

घर्म दान और अधर्स को एकम्रेक कर देने में हानि 

(६ ) उपरोक्त दान के सिवा जितने भी दान हैं, वे सावग्य हैं। 
परम ज्ञानी अरिहन्त भगवान ने निरबद्य दान की आज्ञा दी है । 
सावध दान में भगवान की आज्ञा हो नहीं सकती। --परा० 
दो० १।  सावगद्य दान में अंशमात्र भी धर्म नहीं है। 

--“अनु० १२४० 

(१० ) श्री ज्ञिन आगम में ऐसा कहा है कि धर्म और 
अधम के कार्य-दोनों जुदे-जुदे हैं। धर्म करणी में जिन भगवान 
की आज्ञा है परन्तु अधर्म करणी में ऐसा नहीं है । 

-+च० बि० ढाल ३। दो० १ 
ये दोनों करणी जुदी-जुदी हें। एक दूसरी से नहीं मिलती 
पर मूढ़ मिथ्यास्वा छोगों ने दोनों को मेल सम्मेल कर दिया है । 


>-च० छदि० ३ दो ए्ब 


धर्म दान का स्वरूप ओर व्याख्या ्षृ 


चतुर व्यापारी जहर और अमृत दोनों का विणज (व्यापार) 
करता है। बह दोनों को अल्ग-अलम रखता है और ग्राहक जो 
वस्तु मांगता है वही देता है दूसरी नहीं देता | -“ च०वि० ३। दो० हे 

परन्तु विवेक रहित व्यापारी को वस्तु की पहचान नहीं 
होती बह दोनों को एक कर देता है--जहर में अमृत डाल देता 
है और अमृत में जहर--इस तरह वह दोनों को नष्ट करता है। 
इसी तरह धम के सम्बन्ध में भी समझो | --च० बि० ३| दो० ४५ 

जिस तरह जीभ की दवा आँख में डालने से और आँख की 
दबा जीभ के लगाने से आँख फूट जाती और जीम फट जाती है 
ओर इस तरह मूर्ज दोनों इन्द्रियों को खो कर चल बसता है, 
ठीक इसी तरह जो अधर्म के काम को धर्म में सुमार करता है 
और धर्म के काम को अधरम में- वह अज्ञानी दोनों ओर से 
ड्बता हुआ दुर्गति में चछा जाता है। --च० वि० ३४-५ 

जो सावध कायों में धर्म समझता है और निरवशद्य में पाप 
सममता है वह सावद्य-निरवद्य को नहीं पहचानता हुआ-- 
अज्ञानी होने पर भी उलटी ताण करता है। ---च० बिं० ३।६ 

(११ ) जो यह कहता है कि सचित्त-अचित दोनों के देने 
में पुण्य है, शुद्ध-अशुद्ध दोनों प्रकार की बस्तुओं के देने में पुण्य 
है तथा पात्र-अपात्र दोनों को देने में पुण्य है--उसका मत बिरू 
कुल मिथ्या है। ->च० थि० ३७ 

(१२) जो पात्र और अपात्र दोनों को देने में पृण्य की 
खींचातान करते हैं उन्होंने पात्र और अपान्र को एक समान 


श्र आचार्य भौखणजी के विचार-रत्र 


मान छिया है। जिस तरह कुण्डापन्थी जब भोजन के लिए बेठते 
हैं तो सब एक ही कुण्डे में खाते हैं--जात-पांत का--अ उछे-ब॒रे का 
कोई भेद नहीं रखते हैं उसी प्रकार उपरोक्त मान्यता को रखनेवाले 
पात्र-कअपात्र का भेद नहीं रखते हैं। जिस तरह कोई विचारवान 
कुण्डापन्थियों को न्‍्यात-जात से भ्रष्ट समझता है उसी तरह उपरोक्त 
मान्यताबाढों को ज्ञानी मिथ्या दृष्टि सममते हैं | --च० बि० ३।८-११ 

( १३ ) वीर प्रभु ने स॒पात्र को देने में धरम और पुण्य दोनों 
बतलाया है, इसके विपरीत जो कुपात्र दान में घर्म बतलाते हैं वे 
बैचारे मनुष्य भव को यों ही खोते हैं| --च० वि. ३॥१९ 

घर्म दाम का फू 

(१७ ) सुपात्र दान से तीन अमोल बातें होती हैं | संबर होता 
है-नए कर्मो का संचार नहीं होता, निर्जरा होती है - पुराने संचित 
कमो का छय होता है-तथा साथ-साथ पुण्योपाजजन होता है। 

जो-जो वस्तु साधु को वहराई जाती है, उस-उस वस्तु की 
आवक के अब्त नहीं रहती, जिससे उसके त्रत संबर होता है; 
तथा दान देते समय शुभ योगों के प्रबत्तेन से निजेरा होती है। 
शुभ योगों के बत्तेन से निजेरा के साथ-साथ पुण्य का बंध होता 
है। जिस तरह कि गेहूं के साथ खाखछा उत्पन्न होता है ठीक उसी 
तरह निज्जरा के कार्य करने से पुण्य का सहज ही बंध द्वोता है । 

जो जितने ही उत्कृष्ट भावों से दान देता है डसके उतने हो 
अधिक कर्मो का क्षय होता है तथा पुण्य का बंध होता है यहां 
तक कि तीर्थंकर गोन्न तक का बंध हो जाता है। 


घ॒र्म दान का स्वरूप ओर व्याख्या. ९३ 


यदि इन बंघे हुए पुण्य कमो का उदय इसी भव में हो जाय 
तो दान देनेवाले के दुःख दारिद्रय दूर हो जाते हैं और उसको 
बहु श्ृद्धि ओर सम्पति प्राप्त होती है तथा उसके दिन बड़े सुख 
से व्यतीत होते हैं। 

यदि ये पुण्य कम इस भव में उदय ( फल अवस्था ) में न 
आवें तो पर भव में अवश्य आते हैं, इसमें लेश भी शंका मत 
समझो । सत्पान्न दान से उच्च गोत्र के सुख मिलते हैं। 

--बारहवें ब्त की दाल गा० ३२-३७ 
दान की प्रशंसा क्यों ? 

(१५ ) कई कहते हैं कि दान की जो इतनी प्रशंसा की है 
वह और कुछ नहीं केवल दान प्राप्त करने का वरीका है। जो 
सुध-बुध रहित हैं वे ही ऐसा कह सकते हैं, सच्चा भ्रावक तो ऐसी 
हल्की बात भूल से भी नहीं निकालता। 

जिसके दान देने के परिणाम--भाव होते हैं बद्द तो सुन-सुन 
कर हर्षित होता और कहता कि सदूगुरु ने मुर्के शुद्ध दान की 
विधि बतला दी । --बारहबे त्रत की ढाल गा० ५९-६० 


श्रावक का कर्तेव्य 
(१६ ) यदि कोई दूसरे को दान देते हुए देख कर उसे मना 
कर दान में बिश्न डालता दे तो उसके उत्कृष्ट, करमों में प्रधान 
मोहनीय कम का बंध होता है इसलिए श्राबक ऐसा अल्याय 
नहीं करता | - बारहवें शत की ढाल गा० ५४ 


हल 


हि 
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हाल के विषय में भिन्‍न-भिन्‍न सान्‍्यताएँ : 
उनकी भयकरता 


(१ ) कई नामधारी साधु आवक को सुपात्र कह कर उसके 
पोषण करने में घम की प्ररूपणा करते हैं; कई इसमें मिश्र कहते 
हैं; कई कहते हैं कि इसमें जीबों की हिसा तो होती है परन्तु 
इतना खतरा उठाए बिना धर्म नहीं हो सकता अतः श्रावकों को 
पोषण करने के शुभ परिणामों से यदि आरम्भ करना पड़े तो 
उसमें पाप नहीं है--इस प्रकार वे परिणासों का नाम लेकर 
उपरोक्त मान्यता को पुष्ट करते हैं और कहते हैं कि न्‍्यात को 
न्‍्यौता देने और जीमाने में धर्म है | --च० बि* ३१३; अचु० १३४१९ 
जि० आ० २॥३२, ३६ 
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(२ ) परल्‍्तु यद्द प्ररूपणा बड़ी भयंकर है, ऐसी प्ररूपणा 
करने बाले बिना विचारे बोलते हैं। उनकी जीभ तोखी तलवार 
की तरह यह रही है | --अनु० १३॥१९ ) वे केबल भोले लोगों को 
भ्रम में डालते हैं। श्रावक भी उनको ऐसे मिले हैं जो इस 
श्रद्धान को सथ समझ कर मान रे हैं। परन्तु यह मान्यता मूल 
में ही मिथ्या है। जो आवक अपने जीवन के गुण-अवगुण 
नहीं समक सकता उसके हृदय और छलाट दोनों की फूट 
चुकी दे। अंधे को अंधा मिले तो कौन किस को रास्ता 
बतलावे १ उसी प्रकार जेसे गुरु थे वेसे ही चेले मिल गये ! जो 
श्रावक को एकान्त सुपात्र कहते हैं, उनकी अकल के आडी पाटी 
आ गई है। ---चर० बि० ३।१३-१६ 

कोई जीबों को मारने में पशोपेश भी करे वह भी इन कुगु- 
रुओं के मुख से धर्म सुन॒ कर तुरन्त आरम्भ करने पर तुछ 
जाता है; इस प्रकार इनकी वाणी चलती हुई घाणी की तरह है। 

-+अबु० १३॥२० 
गरीब जीवों को मार कर धींगों को पोषण करने की बात 
बड़ी भयंकर है । जो दुष्ट इसमें धर्म की स्थापना करते हैं वे, 
बेचारे गरीब जीबों के लिए, भयानक बेरी की तरह उठे हैं। 
--अलु० १४ | पिछले जन्मों के पापों के का रण ये बेचारे एके- 
न्द्रिय जीब हुए हैं। इन रंक जीबों के अशुभोदय से देखो | ये 
वेषधारी छोगों को साथ लेकर उनके पीछे पढ़े हैं। 
--अल्लु० ११५ 
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जो ल्यात जिसाने में मोक्ष मागे बतलाते हैं, उन्हें शाख शब्न 
की तरह परणमे हैं; वे हिंसा को रृढ़ करते हुए कंसों का बंधन 
करते हैं। -- कजुन १४९१ । न्‍्यात जिमाने में धर्म मानना यह 
अनायों की श्रद्धा है। ऐसी प्ररूपणा से साधु के पांचों महात्रत 
भंग होते हैं। ---च० वि० १११०-११ | ऐसे सिद्धान्तों के प्रचार से 
जीघों की हिंसा विशेष बढ़ती है, जो साधु ऐसी प्रछूषणा करता 
है वह, मेष धारण कर अष्ट हुआ है, यह खुद डूबता है और 
औरों को भी डूबोता है। उसके अभ्यन्तर नेत्र फूट चुके हैं। 
वे दया-दया की तो पुकार मचाते हैं और उलटे छः काय के 
जीबों की हिंसा की मंडी सांड रखी है। --अबु० १३६, 
दो० २,१। नाना आरम्भ-सम्मारम्भ युक्त न्‍्यात जिमाने के कार्य 
में धर्म बतछाना उस जीव के दुर्गति में जाने का लक्षण है। 

--अमु ० १३८-९ 

पूजा और श्छाघा के भूखे ये हीनाचारी मिथ्या श्रद्धा को 
पकड़े हुए हैं, बहुत कर्मों के उदय से इन्हें सई बात नहीं सूमती ये 
तो केबल कदाप्रह करने पर तुले हुए हैं| --च० थि० १६१ 

रात में भूले हुओं की आशा रहती है कि सुबह होने पर 
उनका पता छूग जायगा परन्तु जो दिन-दहाड़े भूल-भटक गये 
हैं उनके प्रति कया आशा रखी ज्ञाय ! --च० बि० १(६२ 

ये भाव मार्ग को मूल कर उजड़ जा रहे हैं । मन में ये मुक्ति 
को आशा रखते हैं परन्तु दिन-दिन उससे दूर पड़ते जा रहे हैं। 

“० थि० १६३ 
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सूत्र की चर्चा-बांता अलग रेखें लीक पक्षपात में पड़ गये 
हैं। ये तो जिंधर अधिक लोग हैं उन्ही के साथी हो गये हैं| 

+-चे० वि० १६४ 

कई-कई श्रवक भी झूठी पक्षपात करते हैं और इसमें घर्म 
बतलाते हैं। धर्म कहे बिना दुनिया देंगी नहीं इसलिए कूड-कंपट 
करते हैं। जो अपने पेट भरण के छिए अनर्थ मूठ बोलते हैं. ओर 
परलछोक की नहीं सोचते तथा कुगुरुओं की पक्षपात करते हैं वे 
मानव भव को यों ही खोते हैं। -- च० बिं० ३७७-७८,८१ 

श्रायक और न्‍्यात जिमाने में अंधर्म क्यों ? 
इसका वियेवन 

(३) अब मैं, श्रावक की दान देने और न्‍्यात जिमाने में 
अधर्म कैसे है, उस पर विवेचन करूँगा, मुमुश्षु ध्यान पूर्वक सुने । 

(४) सूथगडांग सूत्र के अठारहवें अध्ययन में धर्म-अधर्म 
और मिश्र इन तीन पक्षों का विस्तार है। ये तीनों पक्ष भिन्न- 
भिन्न हैं। सबब श्रती को धर्म पक्ष का सेवी कद्दा जाता है, अन्नती 
को अधर्म पक्ष का सेवी और बताव्रती आवक को धर्माधर्म पक्ष 
का सेवी कहा जाता है । -"चं० वि? ३३३०-३१ 

(£ ) सुपात्रता-अपान्नता का सम्बन्ध श्रर्तों के साथ है। 
जो सर्व श्रती साधु है बह सम्पूर्ण सुपात्र हैं, अन्नती असंयमी 
अपात्र है, श्रावक श्रतात्रती होने से पात्रापत्र है। 

(६ ) आषक गुण रूपी रंत्नों को अण्डार कद्दा गया है, वह 
ब्तों के कारण ही; जहाँ तक श्रतों का सम्बन्ध है वहाँ तक 
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श्रावक सुपात्र है। अज़त, श्रावक के जीवन की अधम पक्ष है । 
इस अश्रत के रहने से ही श्रावक छः ही काय के जीवों की हिंसा 
करता है। बह स्त्री सेबन करता है, कराता है, वह खुद व्याह 
करता दै दूसरों के व्याह करवाता है; विविध प्रकार से हिसा, 
मठ, चोरी, मेथुन, परिप्रह का सेवन करता है। श्रावक जीवन 
में छासरों बीघों की खेती करता है तथा करोड़ों मन जल 
निकालता है; बह कजियाखोर, बतकड़, मन चाहे जेसे बोलने 
बाला तथा गाली देनेवाला भी होता है; वह वाणिज्य-व्यापार 
में दगाफरेब भी करता है; बढ़े-बढ़े आवक हुए हैं उन्होंने रण 
-संग्रामों में हजारों-छाखों मनुष्यों का घमासान किया है। 
शआ्रावक का खाना-पीना, पहरना-ओढ़ना तथा और भी जो 
सावद काये हैं, उन सबका करना उसके जीवन की अधर्म पश्ष 
है--उसकी अपात्रता दै। यदि कोई एक कौचे मात्र को मारने 
का त्याग करता है तो बह श्रावक की पंक्ति में आ जाता है 
परन्तु इतने से ही उसके जीवन में कोई पाप नहीं रहता, ऐसी 
बात नहीं है; और जो सभी सावध्च कार्य करता है उससे बह 
अपात्र है। जघन्य, मध्यम और उत्कृष्ट ये कहे जानेवाले तीनों 
प्रकार के श्रावक एक ही पंक्ति में हैं। इन तीनों के जीवत्त में 
जितनी-जितनी अन्नत है बह जुरी है। इस विषय में जरा भी 
शंका सत करो । --च० थि० ३।१७--२८; ११२; १८९, 

प्रत के सिबरा जो भी अश्नत श्रावक्र के जीवन में रहती है 
उससे बह केबल प्राप का भागी होता है; जिन भगवान ने 
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अन्नत को आखब-कम आने का हेतु कहा है; अम्रत सेवन करना, 
कराना और उससे सहमत होना ये तीन करण पाप हैं। जिन 
भगवान ने कहा है कि श्रत में धर्म है और अश्नत में केबल पाप 
है--पाप पुण्य दोनों नहीं | --च० वि० श३२; अ० पा० दो० ३४ 

कोई मृहस्थ किसी साधु से ब्रत लेकर अपने घर चला | 
मार्ग में दो मित्र मिले। एक ने कहा “तुम श्रत को अच्छी तरह 
से पाछन करना जिससे आठों ही कर्मो का नाश हो, अनादि 
काल से रुलते-रुहते यह जिन भगवान का अमोलक धर्म हाथ 
आया दे'। दूसरे ने कहा: “तुम आगारिक हो | तुम्हारे अमुक- 
अमुक छूट है, तुम सचित्तादि खा सकते हो--अपने शरीर की 
हिफाजत रखना और कुटुम्ब आदि का प्रतिपालन करना |! 

इन दोनों मित्रों में जो त्रत में दृढ़ रहने की सलाह देता है 
वह मित्र ही सथ्या हितेषी है। जिसने अज्नत पक्ष को अच्छी 
तरह सेवन करने की सलाह दी उसे ज्ञानी बुरा सममते हैं। 

“+च० दि० ११९०--९३ 

(७ ) साधु को जो दान देता है बह उसके संयमी जीवन 
को सहारा पहुँचाता है। साधु के कोई अन्नत नहीं होती । वह 
त्रती जीवन में प्रहण करता है | --च० वि० १७५ । जो श्रावक को 
दान देता है वह उसके जीवन की, धर्म पक्ष को नहीं परन्तु 
अधर्म पक्ष को सेबन कराता है क्योंकि मृहस्थ अपने असंयमी 
जीवन में उसे लेता है। उसका खाना-पीना यह सब अबत है। 
डसको दाल देना इसी पक्ष का सेबन कराना है । 
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आम और धरे के फलछ भिन्न-भिन्न दोते हें। किसी के 
क्यीचे में दोनों प्रकार के वृक्ष हों। आम की इच्छा से कोई बघतुरे 
को सींचे तो उसका परिणाम क्‍या होगा? आम का वृक्ष 
सूखेगा और धतूरे का ह्रक्ष फलेगा। ठीक उसी तरह आवक के 
हृदय-रूपी बगीचे में ब्रत-रूपी आम का वृक्ष और अश्नत रूपी 
धतुरे का वृक्ष होता है। जो आबक के ब्रतों पर निगाह कर 
उसके अब्रत को सींचेगा--उसको सेवन करावेगा वह धर्म का 
पोषण नहीं पर हिंसा का सेनन करेगा--डसे आम की जगह 
धरत्रे का फल मिलेगा । --अ« पा० ६-१० 

(८) भगवान ने अठारह पाप बतलाए हैं। इनमें से एक भी 
पाप के सेवन करने, कराने और अनुमोदन करने में धर्म नहीं 
है, इस बात में शंका को स्थान नहीं। यह बात सत्य मानना | 
थोड़े भी पाप का फल दुःखदायी होता है। पाप का फल सुख 
-दुःखमय हो नहीं सकता--ऐसा सममभना ही भगवान के वचनों 
की सम्यक्‌ प्रतीति हे। --अ० पा० १,२ 

(६ ) जो श्राबक को भोजन आदि देता है बह उसके असं 
यमीपन में ही देता है ।' अम्लंयती को दान देने का फल अच्छा 
१--श्रावक जो हर प्रकार को - सचित्त-अचिक्त, अपने लिए बनाई हुई 

वस्तुए--भोजन साम्री में अदहण करता है वह यदि संयमी होता तो 

निश्चय ही ग्रहण नहीं करता, जिस तरह की संयमी साधु अपने लिए 

घनाई हुई चीज अहण नहीं करता । इससे मी यह साबित होता है 

कि श्रावक अमुक अंश में ही अजती होने से इन्हें ग्रहण करता है + 
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नहीं हो सकता। भराबान ने भगवती सूत्र के आठवें शतक के 
छुट्नू उद्देशक में असंयती को दान देने में एकान्त पाप बतराया 
है। जो आचक को दान देने की प्रशंसा करते हैं वे परमार्थ को 
नहीं जानते । श्रावक के जीवन सें जो अधम पक्ष होती है-- 
पापों से अमुक अंशों में जो अविरति होती है- बह उसका असं 
यमी जीवन है। दान से इसी जीवन का पोषण होता है। 
--च० बि० ३२३६-३८ । “जो अश्नत-सेबन करता है उसके कर्मो का 
बंध होता हैेः--यह श्रद्धान सत्य है। जो कम के वश इसमें 
धर्म ठहराता है उसको बुद्धि उलटी है । 
-+च० चब्रि० १७५ 

( १० ) कान आदि इन्द्रियों के विषयों के सेबन में पाप दे । 
विषय सखेबत कराने और अनुमोदन करने सें भी पाप है--ऐसला 
खुद जिन भगवान ने कट्टा है। --च० वि० ३।३४ 

जो शआ्रावक की रसेन्द्रिय का पोषण करता है बह, उसे तेबीसों 
विषयों का सेबन कराता है। उससें जो धर्म बतछाता है वह 
भिथ्यात््वी विश्वाबीस डूबता है। ->च० बि० ३३५ 

खाना-पी ना, पहरना-ओढ़ना ये सब गृहस्थों के काम भोग 
हैं। जो गृहस्थ के इन सब बस्तुओं की ब्रद्धि करता है वह उसके 
पाप कर्मो का बंध बढ़ाता है। यृहस्थ के जितने भी काम भोग 
है वे सब दुःख ओर दुःख की जन्म भूमि हैं। भगवान ने इन 
कास भोगों को उत्तराध्ययन सूत्र में किम्पाक फल की उपमा दी 
है। जो धर्म समझ कर इनका सेवन करता या कराता है 
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उसके पाप कर्मो का बंधन होता है। समदृष्टि, इसमें धर्म नहीं 
समभते | --अनु० १२।४२-४४ 

(११ ) न्‍्यात को जिमाने में अनेक प्रकार के आरम्भ-समा 
रम्भ करने पड़ते हें। बनस्पति का छेदन-भेदन करना पड़ता 
है; जल, अप्ि, वायु, पृथ्वी इन सब अनन्त जीवों की घात करनी 
पड़ती है। दलने, पीसने, पोने, पकाने, चुल्हे जलाने आदि में 
अनन्त जीबों का बिना हिसाब विनाश होता है। इस प्रकार 
महा आरम्भ कर न्यात जिमानेवाले को धर्म किस प्रकार 
होगा ९ --अबु » १३॥१२-१ ३ 

जो नाना प्रकार के आरम्भ करता है उसे भगवान ने हिंसा 
का पाप बतलाया है। जो अपने लिए तेयार की हुई नाना आरम्भ 
जात वस्तुओं का भोजन करता है उसे भी अग्नत सेवन करने 
से पाप होता है, फिर जिसने आरम्भ करवाया है और न्यात को 
जिमाया है उसे पाप केसे न होगा ? बही तो रसोई बनाने वाले 
और भोजन करनेवालों के बीच दलाल है | --अनु० १३१६-१८ 

आ्रावक दान के लिए पात्र नहीं इसके 
कुछ भोतरी (7702778।) प्रसाणः 

( १२ ) आबक दान के लिए पात्र है या नहीं इसका निर्णय 
एक ओर तरह से भी हो सकता है। 

श्रमण निम्न स्थ को दान देने का विधान बारहदें ब्रत में है। 
ऐसे दान से दानी संसार को घटाता है। ऐसे दानी की भग 
वान ने प्रशंशा की है। -...च० बि० १११३ 


सावयथ दान बण्हे 


यह दान देना ऐसा उत्तम काम है कि सामायिक, संबर 
ओर पोषह में भी श्रावक साधु को बहराता है। परन्तु ऐसा 
व्यवहार प्रचलित है कि तीन दिन का उपबासी भी कोई मृहस्थ 
या भिखारी आवे तो श्रावक इन क्रियाओं में उसको दान नहीं 
देगा | ---च० थि० १।१४ 

सामायिक आदि में सावद्य कार्यो का त्याग रहता है। 
साधु को यथा विधि दान देना निरवद्य कार्य है, अतः सामा 
यिक आदि क्रियाओं के करते समय दान देने में कोई बाधा 
नहीं आती; परन्तु श्रावक को अन्नादि देना सावधद्य कार्य है। वह 
बारहवं ब्रत में नहीं है। यह कार्य जिन आज्ञा के बाहर है। इस 
लिए सामायिक आदि में नहीं किया जा सकता अन्यथा साधु 
को दान देने की तरह यह भी किया जा सकता | 

--च> बि० ११० 

सामायिक, संवर, पोषह ओर बारहवाँ ब्रत थे चार श्रावक 
के विश्रामस्थल हैं। इनमें श्रावकक को देना छोड़ा गया है वह 
पाप समझ कर ही। जिन आज्ञा को प्रमुख कर ही इन विश्राम 
स्थानों में सावथ प्रवृत्ति री बोक को उत्तार कर अलग रख 
दिया गया है। -च० वि० १।१६ 

यदि साधु के कदाश आहार पानी अधिक आ जाता है तो 
बह एकान्त में जाकर उस आहार को परठ देता है, परन्तु ग्यार 
हवीं प्रतिमा के घारक आवक के मांगने पर भी उसे नहीं देता-- 
इसका क्या परमार्थ है ? जमीन में परठने में तो ब्रत की रक्षा 
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होती दै परन्तु देने में प्रत्यक्ष दोष है, क्योंकि जो मूल पाँच महा- 
ब्रत हैं उन्‍्हों का तिरोभाव होता है। जमीन में परठने पर बह 
किसी के काम नहीं आता, फिर भी ऐसा करना पाप सूछूक नहीं 
है, परन्तु यृहस्थादि को देने, दिराने और देने में भला समभमे से 
साधु आ्रावक के जीवन की सावद्य पक्ष को-अब्रत को सींचता 
है। -“-जअ० वि १८६-८८ | इससे यह साबित है कि श्रावक पात्र 
नहीं दे । 

अन्न-पुण्य, जल-पुण्य आदि नौ प्रकार पुण्य कहे हैं। जो यह्‌ 
कहते हैं कि श्रावक को अन्न, जल आदि देना चाहिये इससे 
पृण्य संचय होता है उनके अमुसार तो बाकी को बातें भी आवक 
के प्रति करने योग्य हैं। नौ पुण्ण्यों में एक पुण्य नमस्कार-पुण्य 
है। नवकार मंत्र के पाँच पदों में श्रावक को स्थान नहीं है, 
केवल साधु को द्वी है। इससे यह प्रगट है कि नमस्कार-पुण्य साधु 
के प्रति आचरणीय दै-- मृहस्थ के प्रति नहीं। गृहस्थ को नम- 
स्‍्कार करने की भगवान की आज्ञा नहीं हैे--यह प्रगट है । उसी 
प्रकार और सब बोल भी साधु के प्रति ही आचरणीय हैं। इसका 
खुछासा और भी एक तरह से होता है | --च० बि० आ्र२४, १७१ 

अन्न, जल, वस्र, शय्या आदि जो-जो ब्स्‍्तुएँ साधु महण 
कर सकता दै या आवक साधु को दे सकता है उन्हीं को देना 
प्रथम पांच पुण्यों में बतछाया है; परन्तु गाय-भेंस, धन-घास्य, 
जगह-जमीन आदि द्र॒ब्यों को देने में पुण्य नहीं बतलाया है, इसका 
क्या रहस्य है? कहने का तात्पय यह है कि यदि ये पुण्य के 
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कार्य श्राथक के प्रति करने के होते तो गाय-मेंसादि चीजों का 
सी उल्लेख होता । इस तरह यह एक भीतरी (72778)) सबूत 
है कि आवक पात्र की कोटी में नहीं है । --च० जि० १२६ 

ये जो पुण्य प्राप्ति के उपाय हैं वे किस के प्रति आचरणीय हैं 
यह निर्णय जिसको नहीं है वह बड़ा भोला है। श्रावकों के प्रति 
जो इन नवों ही बातों के आचरण में धर्म या पुण्य नहीं बतलाते 
परन्तु एक या दो बातों में ही बतलछाते हैं उनकी मान्यता 
मिथ्या तथा परस्पर विरोधी है। --च० बि० १२५ 


उपरोक्त विवचन को उदाहरणों से प्ृष्ट 

(१३) ननन्‍दन मणियारे ने भगवान के पास से सम्यक्त और 
श्रमणोपासक के धर्म को स्वीकार किया । फिर असंयमीओं की 
संगत से अपने संयम में धीरे-धीरे शिथिल होकर उसने उल्टा 
मार्ग ग्रहण किया | एक बार उसने तीन दिन का उपबास कर तीन 
पोषध ठान दिये ! तीसरे दिन डसे अत्यन्त भूख और प्यास 
लगी । उस समय उसके विचार आया कि, जो छोणों के पीने 
तथा स्नानादि के लिए बाव तथा तलाब आदि खदवाते हैं वे 
घन्य-धन्य हैं | उन्होंने अंपना जन्म सफंल किया है। इस प्रकार 
नन्‍्दन मणियारे ने समकित खो दी--उसने सश्ची श्रद्धा को भंग 
कर दिया। दूसरे दिन राजा श्रेणिक की रजा लेकर उसने एक 
पृष्करणी खुदबाई तथा एक दानशालां बनबाई। इस प्रकार धन 
खर्च कर उसने लोगों में यश प्राप्त किया। बाद में एक वार 
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डसके एक साथ सोलह रोग उत्पन्न हुए और वह आत्त ध्यान 
ध्याता हुआ मरणान्त को प्राप्त हुआ तथा मेंडक का भव घारण 
कर अपनी खुदाई हुई बावड़ी में ही जाकर उत्पन्न हुआ। 
े - च० वि० १०१--७५४ 

बेदबादी ब्राह्मण ने आद्रकुमार को कहा था कि 
जो हमेशा दो हजार स्नातक ब्राह्मणों को जिमाता है बह पुण्य 
राशि संचय कर देव होता है। यह वेद वाक्य है। इसलिए तुम 
सब पचडढ़े को छोड़ कर हमारे उत्तम और उज्ज्वल धमं को 
सुनो। - -च० वि० १५५ 

आदर कुमार ने उत्तर में कहा था कि बिछी की तरह 
रसके गृद्धि इन दो हजार ब्राह्षणों को रोज-रोज जिमानेवाला 
नक में जायगा । सूयगडांग इस बात का साक्षी है। वहाँ पर 
इस कार्य में घमे-पुण्य का अंश नहीं बतलाया है। 

-+च० वि? ११५६-०८ 

भ्गु पुरोहित ने अपने बटों से कहा था कि तुम लछोग 
वेद पढ़ कर, ब्राह्मणों को जिमा कर तथा स्त्रियों के साथ भोग 
-भोग कर तथा पुत्रों को घर की व्यवस्था सोंप कर फिर 
संयमी जीवन धारण करना । इसके उत्तर में छड़कों ने कहा था 
कि ब्राह्मणों ' को खिलाने से तमतमा मिलती है। इसका पूरा 
विवरण उत्तराध्ययन सूत्रके १४ वें अध्ययन में है | यह्‌ कार्य प्रयक्ष 
सावद होने से द्वी ऐसा कहा है। --च० वि० १५९।६० 


१-- ब्राह्मण - अर्थात्‌ जिसमें अहिंसा आदि पांच महात्रत न हों । 


सावध दान १०७ 


आनन्द श्रावक ने बारह ब्रत घारण करने के उपरान्त ऐसा 
अभिम्दह भगवान महावीर के सम्मुख लिया था कि बंह अन्य 
तीथीं को दान न देगा, इसका क्या रहस्य है? उसने जो छः 
प्रकार के आगार (छूट ) रखे थे बह उसकी कमजोरी थी। 
सामायिक संबर आदि में छः प्रसंगों के उपस्थित होने पर भी 
श्रावक को दान नहीं दिया जाता। --च०वि० १२०-२१ 

घरदेशी राजा के दृष्टान्त का सम्बक्‌ बोध 

( १४ ) कई कहते हैं: 'परदेशी राजा ने दानशाला स्थापित 
की थी इसलिए सार्वजनिक दान में पृण्य है? । परन्तु ऐसी बात 
नहीं है। दानशाला खड़ी की इसमें कोई मोश्ष हेतु मत सममो । 
परदेशी राजा ने केशी स्वामी से कहा कि मेरा चित्त बेरागी हो 
गया है। मेरे सात सहस्््र गांव खालसे हैं। उनको में चार 
भागों में बांदता हैँ और एक भाग राणियों के लिए, दूसरा 
खजाने के लिए, तीसरा हाथी घोड़ों के लिए और एक भाग दान 
देने के लिए नियत करता हूँ। चारों भागों को सावद्य कार्यो 
के लिए जान कर केशी स्वामी एक की भी प्रशंसा न करते 
हुए चुपचाप रहे। उन्होंने इन कार्यो में हिंसा सममी । 

परदेशी राजाने जो दानशाला खड़ी की थी उसमें सात 
सहसत्र गांव जो उसके थे उनकी आमदनी का चौथाई भाग दान 
में दिया लाता था | ये चार भाग कर वह तो निरवाला हो गया। 
उसने फिर कभी राज्य की सुध भी न ली और मुक्ति के सम्मुख 
रहा। यह दान तो उसने दूसरों को सोप दिया और बाद में 


पृण्ट आचार्य सीखणजो के विचार-रत्न 


डसकी खबर भी न ली। उसने केवल १४ प्रकार का दान देना 
अपने हाथ में रखा । 

दान के निमित साढ़े सात सौ गांव थे। जिनमें से प्रति दिन 
५ गांव की पेदाइश का भोजन बनाकर जगह-जगह दानशाछाओं 
में बांदा जाने लगा । उस समय एक-एक गांव की पेदाइश दस 
सहस्ञ मन के अनुमान मानी जाय तो पांच गांव की देनिक 
पेदाइश ५० हजार मन धान हो । इस तरह एक वर्ष में प्रायः पोने 
दो करोड़ मन धान होता है। इतने घान को पकाने में लगभग 
पाँच करोड़ मन जल की द्रकार होगी । अप्नि के लिए एक करोड़ 
मन अन्दाज लकड़ी की खर्च होगी और नमक छः लाख मन के 
करीब खर्च होगा | इस तरह रोज जो हजारों मन अन्न पकता 
था उसके लिए हजारों मन अप्रि और पानी की दरकार होती 
थी। नमक भी मनो ही ख्च होता तथा वायुकाय का भी बहुत 
बड़ा घमासान (नाश ) होता था । जल में चछते-फिरते जीब भी 
होते हैं। धान और वनस्पति पकाने में उनका नाश होता है। 
इस तरह छुः प्रकार के ही अनन्त जीबों की नित प्रति घात्त में जो 


पाप नहीं मानता उसने निश्चय ही तत्तवों को उलटा ग्रहण किया है । 
ऐसा जो दुष्ट हिंसा धर्मी जीव हे उसके घट में घोर अंधकार दे, वह 
निश्चय ही असाधु है। --ज्ञिग आ० २।१०-३१; च० बि० १॥१८-१९ 

(१४ ) एक ने अपने समूचे धन-वेभव का प्रत्याख्यान कर 
दिया और दूसरे ने दानशाला स्थापित कर दी। दोनों में से 
किसने भगवान की आज्ञा का पालन किया ? कोन-सा साधु 
की दृष्टि में प्रशंसा का पात्र है ९ --चअ० बि० १२२ 


साय दाग ब०९ 


साथद दान को हेयता 

( १६ ) जो बारबार सावध दान की प्रशंसा को उत्तेजन देते 
रहते हैं वे छः ही काय के जीवों के घाती ईं--ऐसा सूयमडांग 
सूत्र के ग्यारहें अध्ययन में कहा है। मिथ्यात्त्वी जीब इसका 
रहस्थ नहीं समझते | --च० वि० ११७ 

( १७ ) कई नासधारी साधु किसी को रुपया खर्चे करते 
देखते हैं तो उसे कहते हैं -प्तुम हिसाब कर-कर खर्च करो तथा 
यह जो श्रावक सुषात्र है उसको विशेष दान दो। पंड़िमाधारी 
श्राचक को ग्रहण योग्य वस्तु देकर तीथंकर गोत्र का बंध करो! । 
ऐसा कहनेवाले कऋत्यक्ृत्य फंसे होंगे? जो आगारी को सुपात्र कह 
-कह कर उसे, इच्छा कर, सहायता दिराते हैं उनके घोर अन्घकार 
है-उसे सम्क्त्व किस प्रकार प्रास हो सकता है | ---च० जि १८४ 

वेषधारी, सावश्य ( हिंसापूर्ण ) दान में, घर्म की प्ररूपणा करते 
हैं; ऐसे दान से दया का छोप होता है, क्योंकि उसमें जीब हिंसा 
है। यदि छः काय के जीवों की रक्षा करना दया है तब साथय 
दान टिक नहीं सकता | --जि>० आ०९ २४४ 

यदि कोई छः प्रकार के जीवों के प्राण लेकर संखार में दान 
करे तो उसके हृदय में छः काय के जीचों के प्रति दयासात्र नहीं 
रहेगा ओर यदि कोई, छः काय के जीबों की रक्षा की दृष्टि से 


१-- अर्थात्‌ू--“जित आज्ञा को चौढाल्यो'। इसके लिए देखो “जन तत्त्व 
प्रकाश' पृ० १०९-१८७ । 
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११० आचार्य भौखणजों के विचार-रत्न 


सावध दान को रोके तो दान का छोप होगा | इसलिए इन दोनों 
प्रसंगों से दूर रहने में आत्मिक सुख है | --जि० आ० २।४०-४६ 
जिस दान में छः काय के जीवों का नाश है उस दान को देकर 
कोई मुक्ति नहीं जा सकता; और यदि कोई सावध दान को 
रोक कर जीबों की रक्षा करे तो उससे भी कर्म नहीं कटेगा, 
क्योंकि इससे दूसरों को अन्तराय पहुँचेगा | -- जि० आ० २।४७ 
सावद्य दान देने से दया का विनाश होता है और सावग 
दया से अभयदान का छोप होता है।सावच्य दान और दया 
दोनों संसार बृद्धि के कारण हैं, जो इसको अच्छी तरह समभता 
है, वह बुद्धिमान है | --जि० आ० २।४८ 
जो देव, गुरु और धर्म के लिए छः काय की हिंसा करता 
है वह मूढ़ है। बह कुगुरु का बहकाया हुआ जिन मार्ग से 
विपरीत पड़ गया है। --ब* बि३ १११५। आरम्भ पूर्ण कार्यों में 
जिसको हर्ष का अनुभव होता है उसके बोध बीज का नाश 
होता है। समहृष्टि धर्म के छिए कभी भी थोड़ा-सा भी पाप 
नहीं करता--ऐसा बीर भगवान ने आचाराह्ड में कहा है। जो 
एकेन्द्रियों को मार कर पंचेन्द्रियों का पोषण करता है वह निम्वय 
ही भारी कर्मो का बंध करता है। उसने प्रगट रूप से मच्छुगलागल 
मचा दी है। पाखण्डियों का धर्म ऐसा ही है |--च०वि० ११३६-३८ 
लोडी से रंगा हुआ बस्र लोही से घोने से साफ नहीं हो सकता 
उसी प्रकार हिंसा में धर्म कहाँ है कि उससे आत्मा उज्ज्वल हो 
-+च० बि० १३९ 


डे 


दान और साधु का कर्॑व्यः 


(१ ) यदि साधु को मालछम हो या वह सुने कि गृहस्थ के 
यहाँ जो भोजन बना है वह दूसरों को दान देने के छिए बनाया 
है तो संयमी उसे अकल्पनीय समझता हुआ प्रहण न करे । 

( २) इसी तरह दूसरे श्रमणों या भिखारियों के लिए बनाया 
हुआ भोजन संयमी प्रहण नहीं करे । 

(३ ) इसी तरह याचकों के लिए जो आहार आदि बनाया 
गया हो उसे संयमी भ्रहण न करे | 

(४ ) इसी तरह अन्य मत के साधुओं के लिए बनाया हुआ 
आहार पानी संयमी ग्रहण न करे । 

(६ ) भिक्ष, छोटे-बड़े पशु-पक्षी चरने या चुगने के लिये 
एकत्रित हुए हों तो उनके सामने से न जा, उपयोगपूर्वक दूसरे 
रास्ते से चला जाय | 


११२ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


(६ ) गोचरी गया हुआ मिक्लु, दूसरे धर्म के अनुयायी 
श्रमण, ब्राह्मण, कृपण या भिखारी को, अन्नादि के लिए, किसी के 
द्वार पर खड़ा देखे तो उसे उलंघ कर न जाय परन्तु उसकी रृष्टि 
को बचाते हुए दूर खड़ा रहे और उसके चले जाने के बाद भिक्षा 
के छिए उपस्थित हो । 

(७ ) जिन घरों में हमेशा अन्नदान दिया जाता हो, या 
शुरुआत में देव आदि के लिए अग्रपिड अलूग निकालने का 
नियम हो, या भोजन का आधा या चौथा भाग दान में दिया 
जाता हो, और उसके कारण बहुत याचक हमेशा बहाँ एकत्रित 
होते हों, बहाँ साधु को भिक्षा मांगने के लिए कभी नहीं जाना 
चाहिए। 

(८ ) इस प्रकार संयमी भिक्षु किसी के दान-प्राप्त करने में 
बाधा- स्वरूप न होता--अल्तराय स्वरूप न होता हुआ भिक्षा 
चर्या करे | 

(६) दान दो प्रकार के हैं; निरबद्य और सावग्य। 
हे पूबक सुपात्र को अन्‍्नादि निर्दोष और कल्पनीय वस्तुओं 
का दान देना निखद्य दान है। यह भगवान की आज्चा में है 
ओर सब दान सावद्य हैं। वे भगवान की आज्ञा में नहीं हैं। 
सावद्य दान संसार वृद्धि का कारण है; निरवशण्य दान मुक्ति का 
मार्ग है। सावध और निरक्य दान भिन्‍न २ हैं। वे कभी एक- 
मेक नहीं हो सकते | -च० चि० २) डरे 

( १० ) निरवद्य दान प्रशंसनीय है। कोई हिंसा करता हो 


दाब ओर साथु का कर्सव्य ११३ 


तो उसका किसी प्रकार अनुमोदन नहीं करना चाहिये, इसलिए 
सावदय दान प्रशंसा योग्य नहीं दै । 

(११) यगांब में बहुत लोग दान पुण्य के निमित्ष भोजन 
तेयार करते हैं। ऐसे प्रसंग पर इसमें “पुण्य है” अथवा "नहीं है? 
ये दोनों ही उत्तर नहीं देता हुआ साधु कम से अछग रह कर 
निर्वाण को प्राप्त करता दे । 

( १२) ऐसे प्रसंगों पर साधु को मोन रहना चाहिए--इस 
बात का सहारा लेकर कई दाशनिक कहते हैं कि दान-पुण्य के 
निमित्त भोजनादि जो तेयार किया जाता है उसमें पुण्य और 
पाप दोनों होता है--आरम्भ से पाप होता है और दान से 
पुण्य--इसीलिए साधु को मोन रहने को कहा है। अमर ऐसे 
दान में एकान्त पाप होता तो भगवान भौन रहने को नहीं 
कहते परन्तु उसका निषेध करते। इसलिए ऐसे दानों का निषेध 
नहीं करना चाहिए । 

( १३ ) सूथगडांग सूत्र के ग्यारहपें अध्ययन की छः गाथा-- 
१६ से २१ घों--में दान का निचोड़ किया है; इन गाथाओं का 
अर्थ साफ है परन्तु बिवेक विकल, उपरोक्त मिश्र की मान्यता को, 
पुष्ट करने के लिए उनका उलटा अर्थ करते हैं। इन गाथाओं का 
परमार्थ बतलाता हूँ बुद्धिमान निर्णय करें | 

(१४ ) दान के लिए कोई जीवों की हिंसा करता हो दो 
साधु उसे कभी अच्छा नहीं जानता। कोई कुए, पौ, तलाब 
आदि खुदवाने ओर दानशाला खुलबाने में रूगा हो और 


पे१४ आचार्य भीखणजी के विधार-रत 


इसमें धर्म मानता हो--बह यदि साधु को आकर पूछे कि मेरे 
इन कार्यो से मुझे पुण्य होता दे कि नहीं, तब साधु को विचार 
पूर्वक मौन कर छेना चाहिए। साधु--/तुम्हें पुण्य होता दे! यह 
भी न कहे और यह भी न कहे--तुम्हें पुण्य नहीं होता! | 
इसका कारण यह है कि दोनों ही बातें कहना कहनेवाले के 
लिए महाभय की कारण हैं। --च० वि० ढा० २।७-६-७ 

(१५ ) दान के लिए लोग अनेक त्रस स्थावर जीवों की घात 
करते हैं। पुण्य कहने से इन जीवों के प्रति दया भाव उठता है। 
जिस दान में दया नहीं है उसमें पृण्य नहीं हो सकता यह 
प्रकट है |।---श्० थि० ढा० ३।८ 

अन्न-पानी का यह आरम्भ असंयति जीबों को उद्देश कर 
किया जाता है। यदि इसमें पुण्य नहीं है--ऐसा कहा जाय तो 
इन प्राणियों को अन्न-पान आदि की अन्तराय होती है। यही 
कारण समम कर साधु मौन रहता है। --च्« वि* ढा० २॥९ 

(१६ ) दूसरे के लाभ में साधु कभी अन्तराय नहीं डालता 
इसलिए ऐसे प्रसंगों पर वह जीभ भी नहीं दिलाता - अर्थात 
पुण्य है या नहीं है इसकी चर्चा न कर मौन रहता है। 

--च० घि० ढा०, २॥१० 

(१७ ) “जो दान की प्रशंसा करता है बह प्राणियों के चध 
का अनुमोदन करता है ओर जो इसका निषेध करता है बह 
जोबों की आजीविका का छेद करता है !--ऐसा सूयगडांग में 
कहा है। इस प्रकार दोनों ओर दिवालछा देख कर--साधु मौन 
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रहता है। जीव-हिंसा के अनुमोदन से असाता वेदनीय का 
बन्ध होता है, अन्तराय पहुँचाने से अस्तराय कर्म का बन्ध 
होता है । जो मौन रह कर मध्यस्थ रहता है बह इन दोनों 
ओर से आते हुए कर्मो से बच कर निर्वाण को प्राप्त करता है। 
मौन रहने का परसार्थ यही है दूसरा नहीं। ऐसे दानों में 
मिश्र--पुण्य-पाप दोनों बतलाना मिध्यास्‍्त दै। 

( १८ ) ऊपर में साफ कहा दे कि जो दान की प्रशंसा 
करता दै वह छः काय का धाती है। फिर देने-दिरवाने वालों का 
तो कहना द्वी क्या ९ वे भी प्रशंसा करनेवाले के साथी हैं---अर्थात्‌ 
हिंसक हैं और पाप के भागी हैं। -- च० वि० ढा> २११ 

(१६ ) जो हिंसा, मूठ. चोरी और कुशील की प्रशंसा 
करते हैं वे कालीधार डूबते हैं, फिर इन पापों का आचरण करने 
ओर करानेवालों का उद्धार किस प्रकार होगा ? 

-- च० बि० ढा० २॥१२ 

( २० ) सावद्य दान की प्रशंसा करनेवाले को भगवान ने 
छः काया का घाती कहा है फिर भी जो देनेवाले को मिश्र 
कहते हैं वे मूे--मिथ्यात्त्वी हैं| --च० वि० ढा० २।१४ 

(२१ ) जिस काम की सराहना करने से मनुष्य डबता है 
वह काम अवश्य ही बुरा है। उसके करने से मनुष्य गहरा डबेगा 
इसमें सन्देह नहीं है। यह सच्ची श्रद्धा सुन कर इसे €ढ़तापूर्वक 
घारण कर अभ्यन्तर शल्य को निकाल फेको | 

-+ज० बिं० ढा० २१५ 
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(२२ ) भगवान ने सावदय दान की प्रशंसा के जिस तरह 
बुरे फछ बतलाए हैं उसी तरह यह भी कहा है कि साधु को दान 
का निषेध नहीं करना चाहिए | इसका भी स्याय--परमार्थ सुन 
लो। --तर> ब्ि७ ढा० २१६ 

(२३ ) निषेध नहीं करना--इसका तात्पग्र यह है कि 
दातार दान दे रहा हो और याचक हर्ष पूवक छे रहा हो तो 
साधु उस समय दातार को यह न कहे कि इसे मत दो--इसमें 
पाप है। इस तरह दान देते समय यदि साधु निषेष करे तो 
याचक के अन्तराय पड़ती है जिसके फल बहुत कड॒ण होते हैं । 
इसी कारण से निषेध करने की मनाई है। अन्यथा सावध दान 
का बुरा फल सूत्रों में बताया गया है--इसका धुद्धिमान जांच 
कर सकते हैं। --च० वि० ढा० २१९; जि० आ० २१४ 


(२४ ) यह जो मौन रहने की बात कही है बह किसी 
बत्तेमान प्रसंग के अवसर पर ही। यदि सेद्धान्तिक चर्चा का 
काम पढ़े तो ऐसे कार्य में जेसा फल हो बेसा साधु को बतलाना 
चाहिए | --च० वि० ढाल २।१९,१० 


जब कोई इस बात की धारणा के लिए प्रश्न पूछे कि ऐसे 
कार्यो में पुण्य हे या नहीं उस समय साधु निःसंकोच भाव से 
डसका बिवेखल करे तथा इन कामों में पाप बतला कर उन्हें 
छोड़ने का उपदेश करें। उस समय यदि खुले दिस्ठ से बह बढ 
कहने में संकोच करे कि इनमें पुण्य नहीं है तब तो सन्‌ सिद्धान्त 
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का प्रचार ही नहीं हो--मिथ्यात्त्त रूपी अन्धकार केसे मिटे ९ 
--च० बि० ढाछ २२० 

(२५) यहाँ जो पुण्य है! या “नहीं है! इन दोनों में से 
एक भी भाषा न बोलने का कहा है वह भी वत्तेमान कालछ 
को लेकर--यह विचार कर देख सकते हो | --च० घि० ढा० २१२१। 
उपदेश में द्रव्य, क्षेत्र, काछ और भाव देखे तो उसके यथातथ्य 
फल का विवेचन कर सकता है| -5च*० बवि० ढा० २३५ 

(२६ ) कई-कई कहते हैं कि जो सावद्य दान में पाप बत 
लाता है बह देने को मनाई करता है। जो इस प्रकार दोनों 
भाषा को एक सानता है वह भाषा का अजानकार है। बह 
सावद्य दान की पुष्टि के लिए ऐसी उंधी बात कहता है । 

-+च० बि० ढा० २।३७-३८ 

(२७ ) जो दान देते हुए को यह कद्दता है कि तुम फर्लाँ को 
मत दो, उसी के सम्बन्ध में, यह कहा जा सकता है कि, उसने 
दान का निषेध किया है-देने की सनाही की है। यदि सावच्य 
दान में पाप है और उसमें कोई पाप बतलाता है तो यह सम 
मना चाहिए कि उसका ज्ञान बड़ा निर्मल है | --चन्वि० ढा० २३९ 

( र८ ) भगवान ने असंयति को दान देने में पाप बताया 
है परन्तु इससे यह नहीं कहा जा सकता कि उन्होंने दान को 
निषेध किया था रोका है। च० बि० ढा० श४० 

(२६ ) किसी ने साधु से कहा कि आज पीछे तुम मेरे घर 
कभी मत आना; और किसी ने बसे कड़े बचन कहे | अब साधु 


११८ ' आचाय भीखणजी के विवार-रत्न 


पहिले घर में कभी नहीं जायगा परन्तु दूसरे घर जा भी सकता है। 
जिस तरह उसे निषेध करना और उसे कड़ी बात कहना ये दोनों 
अलग-अलग बातें हैं उसी तरह कोई दान देते हुए को मना 
करता है और कोई सावदय दान में पाप बतलछाता है ये, दोनों 
बचन भिल्न-भिन्‍न हैं-एकार्थ नहीं हैं । --च० वि० ढा£ २४१-४३ 


जिन आज्ञा 


आज्ञा में ही प्रभु का धर्म है। -- आचाराड़ः धरे 
१ जा हि न 
तीर्थकर भाषित सद्पर्म द्वीप तुत्य है। जिस तरह द्वीप पर ठहरन 
बाला आगी ससुद्र के जल से नहोंदुआ जा सकत्रा उसी तरह जिन भाषित घर्म 
को पालन करने वाला पाप से नहीं छुआ जा सकता । --आचाराष्ढ ६३ 
न + + + 
जो आत्माएँ मुक्त हुई हैं, वे आत्माएँ कोई स्वच्छन्द वत्तेन से मुक्त 
नही हुई हैं; परन्तु आप्त पुरुष के बोध हुए मांग के प्रबल अवलम्बन 
से मुक्त हुई हैं।--भ्रीमद राजचन्द्र 
+ + न *+ 
कोई भी वीतराग की आज्ञा का पालन हो उस तरह प्रवत्तेन करना, 
मुख्य मान्यता है । --श्रीमद्‌ राजचन्द्‌ 


१ 
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( १) कई नामधारी साधु जिन आज्ञा में भी पाप बतछाते 
हैं; साधु वीतराग भगवान की आज्ञा रहने से खान-पान करता 
डे। जो खान-पान भगवान की आज्ञा सहित है उसमें भी वे 
प्रमाद और अन्त बतलाते हैं परन्तु ऐसा मानना वस्तुस्थिति 
से उल्टा है। --जि० आ० १। दो० १-३ 

(२ ) वस्च, पात्र, कम्बल आदि नाना उपकरण भगवान की 
आज्ञा से साधु भोगता है। इसमें पाप बतलाते हैं वे विवेकशून्य 
हैं। --जि० आ० १ दो० ३ 

(३ ) नदी उतरने की आज्ञा साधु को खुद भगवान ने दी 
है। नदी पार करना प्रत्यक्ष रूप से हिंसा है। इस तरह भगवान 
की आज्ञा में भी पाप ठदरता है?-ऐसा उनका कहना है। 
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५ूसी तरह और भी बहुत-सी बातों के सम्बन्ध में; भगवान ने 
अनुमति दी है, जिनमें प्रयक्ष जीवों की हिंसा होती है। यहाँ 
भी पाप होता ही है!। इस तरह अन्य दाशनिक, भगवान के 
द्वारा कर सकने योग्य बताए गये कार्य में भी, पाप ठहराते हैं । 
अब में इस विषय पर विवेचन करता हूँ |! --जि० आ० दो० ५-७ 

(७ ) जो-जो कार्य भगवान की रजा सहित हैं, उनको 
डपयोग ( सावधानी, जागरूकता ) सहित करते कदाश जीवों 
की घात भी हो जाय तो साधु को उस हिसा का पाप नहीं 
लगता । न उसके ब्रतों पर कोई आँच आती दै' | 


++जि० आ० १।१-२ 


१-- जिन भगवान की जो-जो आज्ञा हैं बे-बे आज्ञा, सब ग्राणी, अर्थात्‌, 
आत्मा के कल्याण के लिए जिनकी कुछ इच्छा है, उन सबको, उस 
कत्याण की उत्पत्ति हो, और जिस तरह बृद्धिशीलता हो, तथा उस कल्याण 
की जिस तरह रक्षा द्वो उस तरह (वे आज्ञाएँ ) को हैं। एक आज्ञा 
जिनागम में कद्दी हो कि, जो आज्ञा अमुक द्रव्य, क्षेत्र, काऊ, भाव के संयोग 
में न पाली जा सकने से आत्मा को बाधाकारी होती हो, तो वहाँ वह आज्ञा 
गौण कर--निषेष कर--दूसरी आज्ञा तीर्थंकर ने कही है। सर्व विरति 
करने वाले मुनि को सवे विरति करते समय के प्रसंग में 'सब्वाई पाणाइ 
वाय॑ पद्चजामि, सब्वाह मुसावायं पश्मखामि, सव्वाइ अदत्ता दाणाइ पतन्चखामि, 
सब्बाई मेहुणाई पच्चखामि, सव्वाइ परिग्गहाइ पत्चलामि' इस उहं शा के वचन 
उच्चारने का कहा है, अर्थात्‌ 'प्राणातिषात से में निद्रत द्ोता हूँ, सर्बे 
प्रकार के मखावाद से में निश्त होता हूँ, सर्वे अ्रकार के अदत्तादान से 
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( ४ ) विधिपूरषंक नदी उतरने की रजा साधु को खुद 
भगवान देते हैं। यदि नदी उतरने में साथु को पाप लगता 
हो तो नदी उतरने की रजा देनेवाले भी क्‍या पाप के भागी 
नहीं होंगे ? --जि० आ*«» १४ 

(६ ) केवछी भगवान खुद नदी पार करते हैं और साधु 
को इसकी रजा देते हैं। पाप होगा तो दोनों को ही होगा । 

हे ++जि० आ० १५ 

(७ ) साधु और केवछी का समान आचार है। यदि नदी 
पार करने में केवली के पाप लगना मंजर नहीं तो वह छद्मस्थ 
के क्‍यों लगेगा ? --जि० आ० १६ 
में निद्रत होता हूँ, सर्व प्रकार के मैथुन से निश्रत होता हूँ, और सर्वे 
प्रकार के परिग्रह से निवृत होता हूँ,” ( सर्वे प्रकार के रात्रि भोजन से तथा 
दूसरे उस-उस तरह के कारणों से निरुत होता हूँ, इस तरह उसके साथ 
बहुत ज्याग के कारण जानना ) । इस तरह जो वचन कहे हैं वे, 'सर्द विरत' 
की भूमिका के लक्षण कहे हैं, तथापि उन पाँच मह्बात्रत में चार महात्रत-- 
मैथुन त्याग सिवाय--में भगवान ने फिर दूसरी आशा की है, कि जो आज्ञा 
प्रत्यक्ष तो मद्ात्रत को बाधाकारी लगती है, पर ज्ञान दृष्टि से देखने पर तो 
रक्षणकारी है। 'संब प्रकार के प्राणातिपात से निश्वत होता हूँ!” ऐसा 
पत्रखाण होने पर भी नदी उतरने जेसी प्राणातिपातरूप प्रसंग की आशा 
करनी पड़ो है। यदि यह आज्ञा लोक समुदाय के विशेष समागम में रह 
कर साधु आराघेगा तो पंच महाज्त निर्मल होने का समय आयशा ऐसा 
जानकर, नदी उतरना भगवान ने कहा है। यह, प्राणातिपात रूप प्रत्यक्ष 
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(८ ) नदी उतरने में दोनों से प्राणि-हिसा होती है । यदि 
जीबों के मरने से ही पाप लगता हो तब तो दोनों को समान 
ही प्राणातिपात पाप छगोगा । जि आ० १७ 

(६ ) यदि नदी पार करने में केबल ज्ञानी को कोई पाप 


नहीं लगता तो छुझस्थ साधु को भी पाप नहीं छूग सकता। 
++जि० आ० १४८ 

( १० ) यदि कोई तक करे कि केवछी को तो पाप इसलिए 
नहीं लगता कि उसके योगों की शुद्धता रहती है, परन्तु छद्यस्थ 
के ऐसा हो नहीं सकता अतः साधु को नदी उतरने में पाप है 
--तो यह तक मिथ्या है। --जि० आ० ३।९ 
होने पर भो, पाँच महाज्तों की रक्षा का अमूल्य ह्ेतुरूप होने से प्राणातिपात 
की निदृत्त रूप है, कारण कि पाँच महात्रत की रक्षा का हेतु-एसा जो 
कारण-बह प्राणातिपात की निब्त्ति का भी हेतु ही है। प्रापातिपात रूप 
होने पर भो अप्राणातिपात रूप यह नदी उतरने को आज्ञा होती है, तथापि 
सं प्रकार के प्राणातिपात से निश्नत्त होता हूँ,” इस वाक्य को उस कारण से 
एकवार आँच आती है; जो आँच फिर से विचार करने पर तो उसकी विशेष 
हृढ़ता के लिए माल्म देती हे, उसी प्रकार दूसरे ब्रतों के लिए है। “परि- 
अह की सर्वथा निवृत्ति करता हूँ, एसा अत होने पर भी वबच्च, पात्र, पुस्तकों 
का सम्बन्ध देखा जाता है, वे अद्जीकार किए जाते हैं । वे परिग्रह् को सर्वेधा 
निशत्ति के कारण को क्रिसी प्रकार रक्षणरूप होने से कहे हैं, और उससे 
परिणाम में अपरिग्रहरूप होते हैं; मूर्छारहित ह्वोकर नित्य आत्मदशा बढ़ाने 
के लिए पुस्तकों का अंगीकार कहा है। इदरौर संघयण का इस काल में 


जिन आशा; राज मार्ग १२७ 


(११ ) जिस विधिपूर्वक केवली भगवान नदी उतरते हैं 
उस विधिपूर्वक यदि छुझ्शास्थ नहीं उतरता तो यह ईरया समिति 
में दोष है । कत्तेब्य में कोई दोष नहीं आला | --जि० आ० ११० 

(१२ ) चलने में जागरूकता की कमी अज्ञान का फल है। 
इसका प्रतिक्रमण करना पड़ता है। जब यह अनुपयोग बहुत 
अधिक होता है तो उस समय प्रायश्वित ले शुद्ध होना पड़ता है । 

--“जि० आ० १११ 

( १३ ) साधु का नदी उतरना, सावचद्य ( पापमय ) सत 
समझो । यदि यह कार्य सावधद्चय हो तो संयम ही न रहे और 
साधु को विराधक की पंक्ति में सुमार होना हो । 

-+जि० आ० ११३ 





अहण कहा है; अर्थात्‌ आत्महित देखा तो परिग्रह रखने का कहा है। 
प्राणातिपात क्रिया प्रवत्तेन कहा है, परन्तु भाव का आकार फेर है। परिग्रह 
बुद्धि से या प्राणातिपात बुद्धि से कुछ भी करने का कभी भी भगवान ने 
नहीं कहा है । पाँच महाव्रत, सर्वथा निह्वतिरूप भगवान ने जहाँ बोधा है 
वहाँ भी दूसे जीव के हितार्थ कहा है; और उसमें उसके त्याग जसा 
दिखाई देता ऐसा अपबाद भी आत्म हितार्थ कहा है; अर्थात्‌ एक परिणाम 
होने से त्याग की हुई क्रिया प्रहण कराई है |, मेथुन ल्याग में जो अपवाद 
नहीं है उसका हेतु ऐसा है कि रागद्वष बिना उसका भंग हो नहीं सकता; 
और रागद्वोष हैं वे आत्मा को अहितकारी हैं; इस कारण से उसमें कोई 
अपवाद भगवान ने नहीं कहा । नदी का उतरना राग-दंघ बिना भी हो 
ढ्‌ 


११३ आचार्य भीखणजोी के विचार रत्न 


(१४ ) गये काल में अनन्त जीबों को नदी पार करते 
हुए केवल ज्ञान उत्पन्न हुआ है और नदी में ही आयुष पूरी 
कर वे पाँचवी भगवती गति को प्राप्त हुए हैं । -“-जि० आ० ११३ 

(१६ ) कई कहते हैं साधु को नदी उतरने जितनी हिंसा 
की छूट रहती दे इससे पाप तो उसके लगता ही है पर त्रत का 
भंग नहीं होता!। ऐसा कहनेवाले निरे मूर्ख हैं। 

++जि० आ० ११४ 

(१६ ) यदि साधु के इस हिंसा का आगार (छट ) हो तो 
नदी पार करते बह मोक्ष नहीं जा सकता। यदि हिंसा का 
आगार हो और उससे पाप छगते रहें तो उसे ( मुक्ति के छिए 
आवश्यक ) चवदहर्वाँ गुणस्थान - अयोगी केवली-- केसे 
आयगा ९१ >_जि० आ० ११० 

(१७ ) यदि कोई यह बात कहे कि नदी उतरते समय 
साधु को असंख्य जीवों के नाश की हिंसा छगती है और उसके 
छिए प्रायश्चित्त छिए बिना वह शुद्ध नहीं होता तो उसके हृदय 
में अन्धकार है। --जि० आ० १॥१६ 


सकता है; पुस्तकादि का अहण भी उस प्रकार हो सकता है; परन्तु मेथुन 
सेवन उस प्रकार नहीं हो सकता; अतः भगवान ने अनपवाद यह ब्रत कहा 
है; और दूसरों में अपवाद आत्म द्वितार्थ कहा है। ऐसा होने से जिनागम 
जिस तरह जोब का -संयम का--रक्षण होता तो उस प्रकार कहने के 
लिए है । --श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


जिन आज्ञाः राज सार्य बू२७ 


(१८ ) यदि नदी उत्तरने के लिए प्रायश्चित लिए बिना 
साधु निष्पाप नहीं होता वो नदी में मरनेबाला साधु अशुद्ध दी 
रह जान से मोक्ष केसे जाता होगा ९? --जि० आ० ११७ 

(१६ ) यदि साधु के नदी उतरने में दोष (पाप ) हो तो 
जिन भगवान कंसे रजा देते ? जहाँ सगबान की रजा है वहाँ 
पाप नहीं है । मन में सोच कर देखो । --ज्ि० आ० १॥१८ 

(२० ) ध्यान, लेश्या, परिणाम, योग और अध्यवसाय 
ये प्रत्येक प्रशन्‍्त और अप्रशस्त दो तरह के होते हैं। प्रशस्त में 
भगवान को रजा रहती है अप्रशस्त में नहीं रहती | बुरे ध्यान 
लेश्यादि से पाप संचय होता है| भले से पापोपाजन नहीं होता | 
नदी उत्तरनेवाले के कौन से ध्यान आदि हें--यह विचारो। 

जि० आ० १॥१९-२० 

(२१ ) छच्चमस्थ ओर केबली नदी उतरते हें उस समय आगे 
केवली ओर पीछे छटद्यस्थ रहते हैं। छुझस्थ, भगवान की रजा 
के कारण ही, नदी पार करते हैं उनको पाप किस हिसाब से लग 
सकता हे ९ -न्‍जि० आ० १२१ 

(२२ ) जिन-शासन में--चार तीर्थ में--जिन-आज्ञा सब के 
छिए शिरोधाय दहै। जिन आज्ञा में पाप बतलाते हैं, उनकी श्रद्धा 
( मान्यता ) गलत है । --जिन आ० १२२ 

(२३ ) दव से दग्ध समुद्र में कूद सकता है परन्तु यदि समुद्र 
में ही आग लगा जाय तो बहू किस जगह जाकर शीवलता 
प्राप्त करे | किस जगद्द सुख को प्राप्त करे ! इसी तरद्द यदि जिन 


१२८ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


भगवान की रजा में भी पापद्दों तो किस की आज्ञा में धर्म 
होगा ? किस की आश्षा को शिरोधार्य करने से मोक्ष होगा ? 
किस की आज्ञा से कर्मो का क्षय होगा ९? ->जि० आ* १।९शे२े४ 

(२४ ) बंदे गिरती हों उस समय भी साधु मात्रा (पेशाब) 
प्ररठने को जाता डै, टट्टी जाता हे । इन कार्मो में भी भगवान की 
आज्ञा है। इनमें पाप कौन बतछा सकता है ९ -->जि० आ० १९५ 

(२५ ) रात्रि में साधु लघु और बड़ी नीत (ठट्टी और 
पेशाब ) परठने के लिए अछाह में जाता है; स्थानक के बाहर 
रात्रि में सब्काय करता है । इसी तरह काम पड़ने पर साधु रात्रि 
में अछाह में आना-जाना करता है | ऐसा करने की साधु को खुद 
भगवान की आज्ञा है। इन सब ( कार्या ) में कौन पाप बता 
सकता है ९ --जि० आ० ११२६,२७ 

(२६ ) रात्रि में अछाँह में अपकाय के (जल के ) जीव 
पड़ते रहते हैं और उनकी घात साधु से होती रहती है. परन्तु इस 
प्राणि हिंसा का पाप साधु को नहीं छगता उसी क्‍याय से जिससे 
कि नदी उतरने में पाप नहीं लगता । --जि० आ० १॥२८ 

(२७ ) नदी में बह जाती हुई साध्वी को हाथ पकड़ा कर 
थांम सकता है । इस कार्य में भगवान की आज्ञा है इसमें कोन 
पाप बता सकता है ९ --जि० आ० १२९ 

( र८ ) ईर्या समिति पूषेक चछते हुए साधु से कदाश जीब 
की घात हो भी जाय तो भी उस जीव के मरने का अंश मात्र 
भी पाप उस साधु को नहीं छगता | ->ज़ि० आ० १३० 


जिन आज्ञा! राज मार्ग १्र्‌९ 


( २६ ) ईया समिति बिना चलते हुए साधु से कदाश कोई 
जीव की घात न भी हो तो भी साधु को छः काय के जीमों 
की हिंसा का दोष लगता है और कर्मो का बंध होता है। 

-+जि० आ० १।३१ 

(३० ) जहाँ जीवों की घात हुई वहाँ पाप नहीं छगा और 
जहाँ जीवों की घात नहीं हुई बहाँ पाप ऊलूुगा--यह आश्चर्य की 
बात है, परन्तु जिनाज्ञा को सुनो--डस पर दृष्टि दो । जिन आज्ञा 
में कभी पाप सतत बतलाओ | >जि० आ० १।३२ 

(३१ ) अब कोई तक॑ करे कि गृहस्थ के चलने-फिरने में 
भगवान की रजा नहीं है तो फिर चले-फिरे बिना साधु को 
बहराना केसे होगा ? कभी-कभी ऐसा होता है कि बेठे हुए को 
उठ कर और उसे हुए को बेठ कर बहराना पड़ता है। परन्तु 
श्रावक के बेठने-उठने में भगवान की आज्ञा नहीं है तब 
बारहवाँ ब्रत किस तरह कारय रूप में परिणत किया जाय ९ 
अब यदि भगवान की आशज्चा के बाहर के कार्यों के करने में 
पाप छगता है तब तो हलने-चलने में भी पाप ही हुआ पर 
साधुओं को बहराने में प्रत्यक्ष धमे है। कोई कहता है कि 
गृहस्थ के चलने में भगवान की आज्ञा नहीं परन्तु चछ कर 
बहराने में प्रकट रूप से धर्म है। इस तरह बिना भगवान की 
आज्षा के चलने में भी पाप नहीं हुआ । इस तरह कुद्देतु खड़े 
कर अज्ञानी आज्ञा बाहर भी धर्म ठद्दराते हैं। अब जिन आज्ञा 
में धर्म श्रद्धने के जबाब सुनो | --जि० आ० १।३३-३७ 


१३० आचार्य भीखणजो के विचार-रल 


(३५ ) मन-वचन-काया ये तीनों योग सावध निरबय 
होते हैं। निरणद्य योगों में प्रवत्तेन करने की भ्रमवान की 
आज्ञा दे ॥ +जि० झा० १॥३८ 

( ३३ ) थोग--मन-बचन-काय के व्यापार को कहते हैं। 
यह व्यापार शुभ या अशुभ दो तरह का द्वोता है। भले योगों 
को प्रवर्ताने की जिन आज्ञा है, बुरे जोग भगवान की आश्षा 
के बाहर हैं। --जि० आ० १३९ 

(३४७ ) जिन भगवान मन-वचन-काया के योग भले 
प्रवर्ताने को मृहस्थ को कहते हैं। अब काय योग शुभ रूप से 
किस प्रकार प्रबर्ताया जाता है--यह बतलाता हूँ । 

-+जि० आ० १४० 

( ३५ ) निरवद्य कत्तेब्य करने की भगवान आज्ञा करते हैं। 
यह निरवद्य कत्तेज्य ही शुभ योग है। तू निरवद्य कत्तेव्य को आगे 
कर, उसे करने की भगवान की आज्ञा है | ---जि० आ० १।४१ 

( ३६ ) साधुओं को हाथों से आद्यारादि बहराया जाता 
है प्रसंगवश बहराते समय उठना-बेठना भी होता हे। यह 
बहराने का कत्तंज्य निरवद्य है। उसमें श्रो जिन भ्रगवान की 
आज्ञा है। ->जि० आ० ११४२ 

( ३७ ) भगवान ग्रहस्थ को निरवद् कत्तेज्य करने की आज्ञा 
देते हैं । कत्तेव्य काया द्वारा ही वह करेगा परन्तु भगवान ऐसा 
नहीं कहेंगे कि तू शरीर को चला ( उससे क्रिया कर )। 


-+जि० आ० १।४३ 


जिन आज्ञा: राज मार्ग ब्‌३१ 


( ३८ ) निरवद्य कत्तव्य की आज्ञा देने में कोई पाप नहीं 
लगता परन्तु हलने-चलने की आज्ञा देने से ग्हस्थ से संभोग 
साना जायगा | --जिर आ० १४४ 

( ३६ ) बेठो, सोवो, खड़े रहो, या जावो - साधु गृहस्थ से 
ऐसा नहीं कह सकता । इसके लिए देखो दशबेकालिक सूत्र के 

सातवें अध्ययन की ४७ वीं गाथा | --जि० आ० १४५ 

(४० ) खड़ें होकर करने के कत्तेज्य को, बेठ कर करने के 
कत्तेब्य को करने की आज्ञा जिन भगवान करते हैं परन्तु बेठने या 
खड़े होने के लिए यूहस्थ को नहीं कहते । इस अन्तर पर विचार 
करो । -न्‍ज्ि० आ० १।४६ 

( ४१ ) निरवद्य कर्त्तव्य की आज्ञा देने से निरबद्य चलना 
जसमें आ जाता है, परन्तु कत्तेव्य को छोड़ केबल मात्र चलने 
फिरने की आज्ञा देने से गृहस्थ से संभोग होता है ।-ज्ि० जा० १४७ 

( ४२ ) ग्ृहस्थ के द्वार पर कपड़ादि पड़े हों और इस कारण 
साधु भीतर नहीं जा सकता हो तो उस समय यदि गृहस्थ वस्त्र 
को दूर कर साधु को आने-जाने का पथ दे तो यह कत्तंज्य निरबद्य 
है--अच्छा है। परन्तु वही यदि कपड़े को दूर करना केवल कपड़े 
को उठाने की दष्टि से हो तो सावद्य कत्तंब्य है ! 

-+जि० आ० १॥४८-४९ 

( ४३ ) यही कारण है कि साधु ग्रहस्थ को मार्ग देने के 
लिए कहता दे पर ऐसा नहीं कहता कि वस्त्र ससेट कर इकट्ठा 
कर लो | --ज्ञि० झआ० १७० 


१३२ आचार्य भीखणजी के थिचार-रक्त 


(४४ ) श्राषक की परस्पर व्यावच्र में और क्षेम कुशल 
पूछने में जरा भी भगवान की आज्ञा मालूम नहीं देती । जो तत्त्व 
को जानते नहीं वे इसमें धर्म बतल्लाते हैं ।॥ ---जि० आ० १।५३ 

( ४५ ) आवक की व्यावच करनेबारा शरीर को साज देता 
है। बह छः काय के लिए घातक शास्त्र को तीक्ष्ण करता है 
इसलिए ऐसी वब्यावच करने की आज्ञा जिन भगवान नहीं 
करते | ->जि० आ० १।५४ 

(४६ ) जो गृहस्थ की व्याबच करता है उस साधु के 
अद्वाइसबाँ अणाचार लगता है; क्षेम कुशल पूछने पर सोलहदाँ 
अणाचार लगता है। इसमें भी धम नहीं है | ---जि> आ* १०५ 

( ४७ ) शरीर आदिक को आवक पूंजता है, या मात्रादिक 
को परठता है इन कार्यों में जिन आज्ञा नहीं दै। ये काय शरीर 
के हैं, इनमें घर्म नहीं है, धर्म होता तो जिन भगवान अवश्य 
आज्ञा देते | --जि० आ* १८४६-०७ 


२ 


कहाँ जिन-आज्ञा और कहाँ नहीं १ 
(क) 
( १) जिन शासन में आज्ञा को बहुत ऊँचा आसन दिया हुआ 
है। जो जिन आज्ञा को नहीं पहचानते वे साथ सूखे हैं। 
--जि० आ २। दो० १ 
(२ ) संसार के कार्य मात्र दो तरह के हें--एक सावध और 
दूसरे निरक्य; निरक्य में जिन आज्ञा रहती हैं। निरबण 
कृत्यों से मोद्द प्राप्त होता है । --जि० आ० २। दो० २ 
(३) साबाय क्त्यों में जिन आज्ञा नहीं है; सायथ्य करणी 
से कर्मा का बंध होता है। इसमें ज़रा भी धर्म मत जानो । 
--ज्षि० आ० र। दो० ३े 
( ४ ) कहाँ-कहाँ ज्ञिन आज्ञा है और कहाँ-कहाँ नहीं है -- 
अब यह बतलाता हूँ---बुद्धिमान विचार कर निर्णय करे | 
- जि० आ० २ । दो० ४ 


१३४ आचार्य भीखणजो के बिचार-रत 


(५ ) यदि कोई नौकारसी का भी पत्रखाण करता है तो 
उसको आप आज्ञा देते हैँ परल्तु कोई छाखों ही संसार में दान 
दे तो आप पूछने पर चुपचाप रहते हैं। -जि० आ० २॥१ 

(६ ) आपकी आज्ञानुभोदित नौकारसी करने से आठ 
कर्मो का क्षय होता है; यदि कोई संसार में लाखों ही दान दे तो 
भी यह जापका बतलाया धर्म नहीं है | --जि० आ० र।रे 

(७ ) एक अंतर मुहूते के छिए भी यदि कोई एक चने का 
त्याग करे तो जिनराज उसमें आज्ञा देते हैं परन्तु यदि कोई 
लाखों ही प्राणियों की धन देकर रक्षा करने को तेयार हो तो 
भी आप मोन धारण कर लेते हैं| --जि० आ० २३ 

(८) अंतर मुहृ्त के लिए भी एक भंंगडे जितने का भी 
त्याग करना आपका सिखाया हुआ धर्म है। इससे जीव के कर्म 
कठते हैं और उत्कृष्ट परम सुख की प्राप्ति होती है। 

++जिं० आ० ३२४ 

(६ ) कोई जीबों को लाखों रुपये देकर छुड़ाने पर उद्यत 
हो तो भी बह आपका बतलाया हुआ धर्म नहीं है; यह केवल 
लौकिक उपकार है, इससे कर्म नहीं कटते । 

+>-जि० आ० २७ 

( १० ) कोई साधु-सन्‍्तों को एक तिनका मात्र भी बहरावे 
तो उसकी आप स्वमुख से आज्ञा देते हैं परन्तु यदि कोई करोड़ों 
ही आवक जिमाने को तेय्यार हो तो भी उसके लिए अंश मात्र 
भी आज्ञा नहीं देते । --ज्ञिग आ० २।६ 


कहाँ जिन-आशा ओर कहा नहीं ? १३५ 


(११ ) साधु को एक तिनके मात्र बहराने में भी बारहवाँ 
त्रत फलीभूत द्ोता है इसलिये कर्म का क्षय होता जान कर आपने 
इसकी आज्ञा दी है, परन्तु कोई करोड़ द्वी श्वावकों को क्‍यों न 
जिमावे आप इस काय को सावयधद्य मानते हैं। यह जिमाना 
छ; प्रकार के जीवों के लिए शस्त्र तेयार करना है और एकान्त 
पाप है | ->-जि० आ० २७-८ 

(१२ ) कोई आवकों की व्यावच करे वहाँ भी आप मौन 
रहते हैं। इस व्यावच से छः प्रकार के जीवों के लिए घातक 
शब्त्र तीखा होता है। इस कृत्य को आपने बुरा सममा है। 

++जि० आ० २॥९ 

(१३ ) कोई सूत्र सिद्धान्त को खुले मुँह पढ़े या करोड़ों ही 
नवकार खुले मुँह गिने तो उसमें आपकी आज्ञा नहीं है और 
न उसमें जरा भी धमम है | ---जि० झा» २१० 

(१४ ) जो खले मुँह से नवकार गुणता है वह असंख्यात 
जीबों की घात करता है इसमें धर्म समझना निरा भोलापन है। 

--जि० आ० २॥११ 

(१५ ) यल्नपूवंक एक भी नघ॒कार के गिनने से करोड़ों भवों 
के कर्मो का नाश होता है। इसमें आपकी आश्षा है और कर्म 
क्षय रूप ( निजेरा ) धर्म है। --जि० आ० २॥१२ 

( १६ ) कोई साधु नाम धरा कर भी सावद्य दान की प्रशंसा 
करता है बह भगवान के वेष को लजाता है, उसके घट में घोर 
अज्ञान है । --जि० आ० २0१३ 


१३६ आचार्य भोखणजी के जियार-रत्म 


(१७ ) जिससे आपकी आशा ओर मौन को पहचान 
लिया उसने आपको .भी पहचान लिया। उसके नौोच- योनि 
भी टछ गयी | --ज्ञि०ग आ० २४३९ 

( १८ ) जिसने आपकी आज्ञा और मौन को नहीं पहचाना 
उसने आपको भी नहीं पहचाना । उसके नीच योतनि का बंध 
होगा । ->जि० आर २।४० 

(१६ ) जो आशज्था बाहर धर्म बतछाते हैं और जो आगश्ञा में 
पाप बताते हैं वे दोनों विचारे-म्ूठा बिलाप कर डूब रहे हे । 

-+जि० आ० २।४१ 

(२० ) आपका धर्म आपकी आज्ञा में है उसके बाहर 
नहीं । जो जिन धर्म को आपकी आज्ञा के बाहर बतलाते हैं 
बे निरे मूर्े हैं। ---जि० आ० शहर 

(२१ ) आप अवसर देखकर बोले, अवसर देखकर मौन 
धारण किया। जिस कार्य में आपकी आज्ञा ( सम्मति ) नहीं 
है वह कार्य बिलकुल पापमय है | --जि० आ० २।४३ 

(२२ ) मन, वाणी और शरीर द्वारा त्रिविध हिंसा न करने 
को भगवान ने दया कहा है और सुपात्र को देना दान बत 
लाया है। ऐसे दान और दया से सहज ही मुक्ति प्राप्त होती 
है। -+जि० आ० २४९ 

(२३ ) दया और दान ये दोनों मोक्ष के मार्ग हैं और जिन 
आज्ञा सहित हैं इनकी जिस किसी. ने भले प्रकार से आराधना 
की है उन्होंने मनुण्य जीबन को जीता है। --जि० आ० २५० 


कहाँ जिन:आजा ओर कहाँ नहीं ? बज 


(ख्र) 

(१ ) कई लोग जिन आज्ञा के बाहर भी धर्म बतंछाते हैं 
और कई आज्ञौकित कायों में भी पाप। पर ऐसा कहना 
शास्त्र सम्मत नहीं है। छोग रूढ़ि में पढ़े डूब रहे हें । 

--जि० आ० श।| दो० २-३; ३॥१ 

(२) कई कहते हैं कि सथ्वा भेद यह है कि धर्म के कायो 
में आज्ञा देना, पाप के कार्यों का निषेध करना और जिन कायों 
में पाप धर्म दोनों मिश्रित हों वहाँ आज्ञा या निषेध न कर मौन 
रखना | -->जि० आ० ३। दो० ४ 

(३ ) कई धर्म और पाप मिश्रित होना स्वीकार नहीं 
करते, पर हिंसा के काया में धर्म बतलाते हैं ऐसी थापना 
करनेवाले कर्मा से भारी होते हैं। --जि० आ० ३। दो ६ 

(४) भगवान का धर्म भगवान की आज्ञा में है, उसके 
बाहर नहीं । भगवान के धम से पुराने कम क्षय होते हैं नए 
बंधते नहीं । इसका खुलासा आगे है | --जि० आ० हे दो० १,७ 

( ५ ) ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप ये सोक्ष के चार मार्ग 
हैं। इन चारों में प्रभुकी आज्ञा है। इनके अतिरिक्त और 
कहीं धर्म नहीं है। --जि० आ० ३२ 

(६ ) इन चार में से किसी की भी आज्ञा मांगने से भग 
वान देते हैं। इनके बाहर के कायों के लिए आज्ञा मंगाने पर 
प्रभु मौन घारण कर लेते हैं। भगवान को सम्मति बिना का 
कार्य बिलकुल निरकुष्ट होता है। ---जि० आ० ३॥३-४ 


१३८ आचार्य मीखणजी के विचार-रस 


(७ ) बीस प्रकार से नए कर्मो का संचार रुकता है और 
बारह प्रकार से पुराने कर्म कड़ कर दूर होते हैं। नए कर्मो का 
संचय रोकना और पुराने कमो को भाड़ कर दूर करना--यही 
भगवान का बतड़ाया धर्म है। इन उपायों को अंगीकार करने 
में भगवान की आज्ञा है| --जि० आ० ३५ 

(८ ) जिन कत्तेब्यों से नए कमे आने सकते हैं और जिन 
कर्तव्यों से पुराने कर्म दूर होते हैं उन कर्तेव्यों के सिवा और 
कहीं भगवान की आज्ञा नहीं है। उपरोक्त दो प्रकार के करेब्यों 
के सित्रा सब कत्तंज्य सावद्य हैं। --जि>० आ० ३६ 

(६ ) अरिहन्त भगवान को देव कहा गया है, निम्न थ साधु 
को गुरु कहा है ओर केवली भगवान द्वारा प्ररूषित सिद्धान्तों 
को घर्म ( >जि० आ० ३।॥७ 

( १० ) केवली भगवान का कट्टठा हुआ धम ही मंगल है, 
यही उत्तम है और इसी धर्म की शरण लेनी चाहिए। जिन धमम 
जिन आज्ञा से प्रमाणित है। ->जि० आ० ३॥९ 

( ११ ) सूत्रों में जगह-जगह केवली भगवान द्वारा कहा 
हुआ धर्म बतत्यया गया है। जहाँ भगवान ने मौन धारण 
किया वहाँ धर्म नहीं है। मौन धारण तो वहाँ किया दै जहाँ 
दोनों ओर से कर्म बन्धन की संभावना है। --जि० आ० ३१० 

( १२ ) धर्मध्यान और शुकू ध्यान की भगवान ने वार वार 
आज्ञा की है, आते और रोद् ये दोनों ध्यान हेय हैं इनको ध्याना 
प्रभु आज्ञा के बाहर है। --जि० आ० ३।१२ 


कहाँ जिम-आजशा और कहाँ नहीं ९ १३९० 


(१३ ) चार बातें मंगलरूप, चार बातें उत्तम और चार 
शरण रूप कही हैं । ये सब प्रभु आशा- सम्मत हैं | ऐसी कोई बात 
नहीं जो आज्ञा के उपरांत भी ठीक हो | --जि>० आ० ३१४ 

( १४ ) शुभ परिणाम, शुभ अध्यवसाय, आज्ञा सम्मत हैं, 
बुरे परिणाम और बुरे अध्यवसाय आज्ञा सम्मत नहीं हैं। पहिले 
अध्यवसाय आदि से कर्मों का निपात होता है, दूसरों से कमो 
का अहण । जि० आ5 ३॥१०-१७ 

(१५ ) तेजु; पद्म और शुक्क ये तीनों शुभ लेश्याएँ हैं । बाकी 
तीन--क्ृष्ण, नीठ और कापोत अशुभ लेश्याएँ हैं। पहली प्रभु 
आज्ञा-सम्मत हैं और निर्जरा की हेतु हैं दूसरी प्रभु आज्ञा सम्मत 
नहीं हैं और कमं-पाय कर्म ग्रहण की हेतु हैं | --जि० आ० ११४ 

( १६ ) सर्च मूल गुण और सर्व उत्तर गुण तथा देश मूल 
गुण और देश डतर गुण इन सब गुणों में प्रभु की आज्ञा दे। 
ऐसा गुण नहीं जो आज्ञा उपरांत भी हो । --जि० आ० ३॥१८ 

( १७ ) अर्थ दो तरह के हैं - एक परमार्थ दूसरा अनर्थ | पर 
मार्थ में भगवान की रजा है, अनर्थ में आज्ञा नहीं है |-जि०आ० ३।१९ 

( १८ ) सर्व श्रत और देश श्रत जो क्रमशः साधु और 
श्रावबक के लिए हैं-इनमें जिन आज्ञा है। श्रतों के उपरांत अधर्म 
डै--पाप है। -->जि० आ० ३२० 

(१६ ) जो प्रभु आज्ञा को छोप कर स्वछन्दता से चलते 
हैं वे झानादिक घन से रहित होते हूँ" | --जि० आ० ३१२१ 

१--देखो--आचाराज्, २६१ 


फृढं० आचार्य भीखणजी के बिचार-हल 


(२० ) भगवान का कथन है. कि साधु सदा इस बात का 
ध्यान करे कि प्रभु द्वारा आज्ञा किया हुआ धर्म ही मेस है। 
अन्य धमम मेरा नहींप | ---जि० आ०३॥२४ 

(२१ ) संयम और तपमय परिणाम आज्ञा सहित हैं। आज्ञा 
रहित धर्म अच्छा नहीं है जिन भगबान ने इसे परार समान 
कहा है | --जि० आा० ३२८ 

(२२) आश्रव और निजंरा के कर्तव्य भिन्‍न-सिन्‍न बत 
लाए हैं। परन्तु प्रभु आज्ञा को सममनेबाका भिन्‍न २ जानेगा। 

--जि० आ० ३॥२६ 

(२३ ) आचाराकह्ल सूत्र के पांचवें अध्ययन के तृतीय उद्देशक 
में कहा है कि तीरथंकरों ने जो धर्म चलाया है बही मोध्य का 
मार्ग है। दूसरा मोक्ष का मार्ग नहीं है। ->जि० आ० ३२८ 

(२४ ) गुरु शिष्य को संबोधन कर कहते हैं कि तुम्हें दो बात 
कभी न हो--( १) आज्ञा बाहर के कछत्ों में उद्यम ( २) आज्ञा 
सम्मत कृत्यों के करने में आलस | --जि० आ० ३२९ 

(२४ ) आचाराद्भः सूत्र के पाँचवें अध्ययन में कहा है-- 
क्ुमार्ग में आचरण करना ओर सुमार्म में प्रल्नति करने में आलूस 
करना ये दोनों दुर्गति के कारण हें। --ज्ञिग आ० ३३० 

(२६ ) जिन मार्ग को नहीं जाननेबाले को जिन उपदेश का 
लाभ नहीं मिलता? | -ज्ञि"ण आ० ३॥३१९ 

१-देखो-- आचाराह्, ६।१। 





२-देशख्लो--आचाराड़, ४३ । 


कहाँ जिन-भाज्ञा ओर कहाँ नहों ? १४१ 


(२७ ) जो असंयम छोड़ संयम, कुशील छोड़ श्रद्बाच्य, 
अकल्प्य आचार छोड़ कल्प आचार, अज्ञान छोड़ ज्ञान; 
पाप क्रिया छोड़ भल्ठी क्रिया, मिथ्यात्व छोड़ सम्यक्त, अवोध 
छोड़ बोध, और उन्मार्ग को छोड़ सन्‍्मार्ग को आदर देता है-- 
उसकी आत्मा शुद्ध होती दै। --ज्िब्आ० ३॥३ -४१ 

( र८्प ) जिन उपदेश से उपरोक्त आठ बोछों से कमों का 
बन्ध जान कर उन्हें छोड़ता दे और जिन आज्ञा से उनके प्रति 
पक्षी आठ बोछों को अंगीकार करता है वह परम पद निर्बाण 
को प्राप्त करता है | --जि० आा+ श्र 


(ग) 

(१ ) साधु सामायिक ब्त अद्भीकार करते समय सावश 
कुत्पों का त्याग करता है । इन टागे हुए सावच् छुत्यों में ले कोई 
कट कआ्राबक करता है तो झखमें भो जिन आशा सत समकक | 

>5जि० ऊत्र ४१ 

(२) श्रायक सामायिक या पौषध करते समय साचद 
कामरें का पखाज करता है। इन्हीं सावध्य काथो को सामा 
यिक के बादर भी यदि क्रावक करता दे तो उसमें भी जिन धर्म 
नहीं है। --जिन आ० ४४२ 

(३) जिन धर्म की जिल भख्वान आज्ञा करते हैं और 
उसकी शिक्षा देते हैं परन्तु भगवान की आण के उपरांत के कायों 


१० 


१७४२ आचार्य भीखणजी के विचार-रज 


का शिक्षक कौन है और कौन उनकी आज्ञा करता है? 
+जि० आ० ४४ 

(४ ) कई आज्ञा बाहर पाप और पुण्य मिश्रित बतलाते हैं 
और कई एक मात्र घर्म ही। उनसे कहना चाहिए कि यह धर्म 
किसने बतलाया है उसका नाम बतछाओ ) --जि० आ० ४५ 

(४ ) इस धर्म और सिश्र के सिद्धान्त का प्ररूपक कौन है 
और कौन उसकी आज्ञा देता है ९ देव, गुरु तो मौन धारण कर 
अलग हो गये हैं। ऐसे विचित्र सिद्धान्त की उत्पत्ति का कर्ता 
कौन है ९ ->जि० आ० ४।६ 

(६ ) कोई कहे कि मेरो माता बॉक है और में पुत्र हूँ 
उसी तरह मूर्ख कहते हैं कि जिन आज्ञा रहित कृत्य करने में भी 
घर्म है। ->जि० आ० ४१० 

(७ ) जिस तरह बिना बापके बेटा नहीं हो सकता, उसी 
तरह जिन आज्ञा बिना धर्म नहीं होगा; जिन आज्ञा में ही जिन 
घर्म होगा | आज्ञा बिना धमं नहीं होगा | --जि० आ० ४।११ 

(८) मा बिना बेटे का जन्म नहीं हो सकता। जो बेटे 
को जन्म देगी वह बॉक नहीं हो सकती । इसी तरह जिन आज्ञा 
बिना धर्म नहीं हो सकता और जहाँ जिन आज्ञा होगी वहाँ 
पाप नहीं हो सकता। --जि० आ० ४१२ 

(६ ) घघु पक्षी और चोर इन दोनों को अन्घेरी रात 
अच्छी रगती है उसी तरह कर्मा से भारी बने जीवों को जिन 
आज्ञा के बाहर का धर्म अच्छा छगता है। --जि० आ० ४।१३ 


कहाँ जिन-आज्ा और कहां नहीं ? कृडरे 


( १० ) काग, निमोली खाने में सुख मानता है और भण्डसूर 
विष्टा खाने में आनन्द प्राप्त करता है। काग और भण्डसूर की 
तरह जो मनुष्य होते हैं वे आज्ञा बाहर की करणी में रीमते हैं । 

+--जि० आ० ४१४ 

(११ ) जो गुरु आदि की आज्ञा नहीं मानता वह स्वछंद 
ओऔर अविनय शील कहलाता है, इसी तरह कई जिन आज्ञा बिना 
कार्य करते हैं वे भी जिन धर्म से विपरीत हैं | --जि० आ० ४१६ 

(१२ ) जिस तरह भ्रष्ट हुए मनुष्य को न्‍्यात के बाहर कर 
दिया जाता है और उसे न्‍यात के बाहूर भटकना पड़ता है उसी 
तरह भगवान को आज्ञा के बाहर भ्रष्ट धर्म हे। उसमें कभी 
अच्छाई नहीं हो सकती | --जि० आ० ४१८ 

(१३ ) जो न्‍यात बाहर होता है, वह न्‍्यात सामिल नहीं 
होता, उसको एक पॉत में नहीं बेठाया जाता, उसो तरह जिन 
आज्ञा बिना धर्म अयोग होता है ऐसे धर्म के आचरण से मन 
की इच्छा पूर्ति नहीं होती । ->ज्ञि० आ० ४१९५ 

(१४ ) यदि जिन आज्ञा रहित करणी में भी धम होता है 
तो फिर जिन आज्ञा से मतलब ही क्या है? फिर मनमानी 
करणी ही अआचारणीय दै तब तो सभी हत्यों में धर्म हुआ ! 

ल-जि० आ० ४२० 

( १४ ) जिन आज्ञा असम्मत करणी में यदि पाप नहीं होता 
आऔर घर्म होता है तो फिर यह बतछाओ कि किस करणी से 
पाप होता है ? --जि० आ० ४।२१ 


१४४ आचार्य भीसजजी के विचार-रलन 


(१६ ) यदि कोई वेश्या के पुत्र को पूछे कि लुस्हारी माता 
ओर छुम्हारा फिला कोन दे ? सब बह किस आपका नाम 
बतला खकता है १ उसी प्रकार इन “मिअ्रः मान्यता वश्लों की 
'बरात ड्वे । ++जि० जा० ४७ 

(१७ ) वेश्या के उदरजाता का जो बेसे ही स्वभाव वाला 
होगा बद्दी इच्छा कर बाप बनेगा, वैसे ही पास्कण्डी ही जिन 
आज्ञा के बाहर धर्म और मिश्री को ठहराते हैं। ---जि+ आ० ४४८ 

(९८ ) ये सो मूल्यों को रिक्काते के लिए जिन आज्ञा के 
बाहर के कार्यों में घर्मं ठहराते हैं। --जि० जञा* ४२३ 

(१६ ) ज्ञो आज्ञा बाहर धर्म कहते हैं वे खुद ही आज्ञा 
बाहर हैं। ऐसो श्रद्धा से वे दूब रहे हैं और भव-भव में खराब 
होंगे। --जि० आ« डार४ 

(२० ) ऐसी माल्‍्यता बाले वे जेन धर्म से पति हैं, आ्जकी 
हिये की आंखें फूट चुकी हैं, वे अंधरे में सुरण उगा कद्ते हैं । 

--जि० आा० ४२०७ 

(२१ ) जो आज्ञा बाहर के कार्य करते हैं ब्रे दुर्गति के नेता 

हैं। जो जिन आज्ञा के कार्य करले हैं वे भिर्वाण को पाते हैं । 
-+खजि० आ० ४रे६ 

( २२ ) ज्ञाब, दर्शन, चारित्र और तप ये चारों आशश्षा 
-सस्मसल हैं। इन चार में जिन अगधान ने धर्म बतकाया है। 
इनके शिया और कोई ऐसी आत बरलछाओ जिसमें घम होता 
हो ९ --जि० आ० ४३२ 


सम्कित 


ऐसी संज्ञा मत रखो कि लोक और अलोक नहीं है, विश्वास करो 
कि छोक़ और अलोक है; मत विज्ञास करो कि जीब और अजीव नहीं 
है पर विश्वास करो कि जीव और अजीब है; मत विश्वास करो कि धर्म 
और अधर्म नहीं है पर विज्ञास करो कि धर्म और अधर्म है; मत विश्वास 
करो कि पुण्य और पाप नहीं है पर विज्ञास रक्खो कि ध्रण्य और पाप 
है; मत विश्वास करो कि बंध और मोक्ष नहीं है पर विश्वास करो कि 
बंध और मोक्ष है; मत विज्वास करो कि आश्रव और संवर नहीँ है पर 
विश्वास करो कि आभ्रव और संबर है; मत विश्वास करो कि कर्म का 
भोग और निजेरा नहीं है पर विश्वास करो कि कर्म का फल और 
निर्जय है; मत विश्वास करो कि क्रिया और अक्रिया नहीं है पर विश्वास 
करो कि क्रिया और अक्रिया है; मत विज्ञास करो कि क्रोध और मान 
नहीं है पर विश्वास करो कि क्रोध और मान है; मत विद्वास करो कि भाया 
और लोभ नहीं है पर विश्वास करो कि माया और लोभ है; मत विश्वास 
करो कि राग और द्वष नहीं है पर विश्वास करों कि राग और हर ष है; 
मत विज्ञास करो कि चार गतिरूप संसार नहीं है पर विज्लप्स करो कि 
चार गतिरूप संसार है; मत विश्वास करो कि मोक्ष और अमोक्ष नहीं है 
पर विज्ञास करो कि मोक्ष और अमोक्ष है; मत विश्वास करो कि भोक्षगतों 
का स्थान नहीं है पर विश्वास करो कि मोक्षगतों का स्थान है; मत विश्वास 
करो कि साथु और असाधु नहीं है पर विज्वास करो कि साधु और असाथधु 
है; और मत विश्वास करो कि कत्याण और पाप नहीं है पर विश्वास 
करो कि कल्याण और पाप है । 

सूयगढांग सूत्र श्लु० २, अ० ७५१२-२८ 


है 
समकित के अड्ग उपाड् 


समक्रित को महिमा 


(१ ) दृढ़ समकित धारण करनेवाले थोड़े होते हैं और द्ढ़ 
समकित बिना मोक्ष दूर ही रहता है। हे भव्य जीदो ! तुम 
सुनो ! समकित विरले शूरों को ही मिलती है। 

--ह० स०,! १ 

(२ ) 'समकित-समकित” सब कोई चिल्ला रहे हें परन्तु 
उसका वास्तविक भर्म कोई नहीं जानता (कम जानते हैं )। वे 
घट बिरले हैं जिनमें समकित प्रगट होता है | --ह० स०, २ 








१--अर्थात्‌ू--हढसमकित को ढाल! गा० १। इस ढाल के लिए 
देखो “शश्रावक धर्म विचार' नामक पुस्तक पछू० २७-३० 


१४८ आचार्य भीखणजोी के विचार-रञ 


(३ ) जिस घट में समक्ित-रूपी तेजबान सूर्य उगता है उस 
घट में प्रकाश हो जाता है और अन्धकार दूर चला जाता 
है। --ह० ख०, ३ 

( ४ ) जिस तरह सर-सर कमल नहीं होते, बन-बन अगर 
नहीं होती, घर-घर में घन नहीं होता, जन-जन पण्डित नहीं 
होता, उसी प्रकार सब जीव समकित नहीं पाते | --ह० स०, ३ 

( ४ ) प्रत्येक पर्वत पर द्वाथी नहीं होता, पोछ-पोल में प्रासाद 
नहीं होता, न प्रत्येक कुसुम में सुबास होती है और न फल-फल 
में मीठा स्वाद, उसी प्रकार समकित हर घट में नहीं होता । 

52० खस०, ४ 

( ६ ) सब खानों में हीरा नहीं द्ोता, सथ बागों में चन्दन 
नहीं होता, न जहाँ-तहाँ रत्न राशि होती हे और न सब नाग 
मणिधर ही होते हैं, वेसे ही सब प्राणी समकित नहीं पाते। 

5डदै० स०,९ 

(७ ) सब पुरुष शूर नहीं होते, न सब त्रह्मचारी होते हैं। 
नारी भी सब सुलक्षणी नहीं होती, पुरुष भी बिरले द्वी गुण 
भण्डार होते हैं, उसी प्रकार सब प्राणी समकिती नहीं होते । 

_-्हटू० स०, ७ 

(८) सब पर्वतों में सोना नहीं होता, कस्तूरी भौ ठाम- 
ठाम नहीं मिलती, सब सीपों में मोती नहीं होता और न गांव- 
गाँव में केशर द्ोती है, उसी प्रकार समकित सब प्राणियों को प्राप्त 
नहीं होता | 5० झूज०, ८ 


ससरकित के अज्ज जउ्याक़ १४९ 


(६ ) लब्धि सब को उत्पन्न नहीं दोती, न सब मुक्ति जाते 
हैं, सब सिंद केशरी नहीं होते; साधु जहाँ-तहाँ समाधि नहीं रमाते 
आऔर न तीर्थंकर चक्रवर्ती की पदवी सब को मिलती है, उसी 
प्रकार समक्तित सब प्राणी नहीं पाण हुए होते हैं। 


“>> ० सू० ९६१० 


समकित क्या और मिथ्यात्त्व क्‍या ? 


( १० ) नव पदार्थां में से जो एक को भी उलटा ( बिपरीत ) 
श्रद्धता है बह मूल में मिथ्यात्वी दे। अनेक इस मिथ्यात्त्व के 
भ्रम में भूले हैं। --४० स० ११ 

(११ ) दस मिथ्याक्ष्व सें से कदाश किसी के एक भी बाकी 
रह जाता है तो उसके पहला गुणस्थान कहा जाता है-विवेक 
पूषेक इसे समको। --ह० स० १२ 

(१२ ) जो नव तत्व को समझे बिना साधु का ब्रेष धारण 
कर लेता हैं उसे आचार की बात समझ नहीं पड़ती और वह 
करम्मा से विशेष भारी होता है। --ह० स० १३ 

(१४ ) भोले छोग पकड़ी हुई छीक को नहीं छोड़ते और 
मूठी पक्षपात करते रहते हैं | कुगुरुओं के बहकाए हुए वे अधिक- 
अधिक डूबते जाते हैं। --६० स० १४ 

( १६५ ) दान, शील, तप और भावना ये चार मोक्ष के मार्ग 
हैं। सुपात्र दान कया है यह जाने बिना जरा भरी मरज नहीं 
सरती | --ह० स० १५ 


१७० आजच्ार्य भीखणजी के विचार-रतत 


(१६ ) नब॒ततक्तवों को सुआँ अद्धने से दसों ही मिथ्यात्त्व 
छुट जाते हैं-- और इस प्रकार समकित आता है। सूत्र की यह 
बात मानो । -- ह० स० १६ 

(१७ ) जो देव, गुरु और धम् को मिश्र नहीं मानता 
परन्तु कमंभछू रहित अरिहन्तों को देव, परिप्रह रहित निम्न थों 
को निर्मल गुरु और हिंसा रहित अहिसामय धर्म को निर्मल 
धर्म मानता है उसके हृदय का भ्रम मिट चुका होता है । 

ऊऋडें० स० १७ 
समकित ओर धर्म का सम्बन्ध 

( १८ ) समकित आने से साधु-धर्म और श्राबक-घर्म की 
भावना उत्पन्न होती है जिससे आठों ही कर्म टूटते हें और 
प्राणी शीघ्र द्वी शिव रमणी को वरता है । --ह० ख्र० १८ 

( १६ ) समकित आए बिना अज्ञान में शुद्ध आचार का 
पाछन किया वे नव पअ्रेवेयक तक ही ऊँले गये परन्तु उनकी 
वास्तविक गरज नहीं सरी अर्थात्‌ उन्हें मोक्ष प्राप्त नहीं हुआ | 

+ह० स० १९ 
समकित को हढ़ता का उपाय 

(२० ) जो पाखण्डियों की संगत करता है वह जिन 
भगवान की आखश्था का लोप करता है। शक्का पड़ उसकी समकित 
नन्‍्दन मणियारे की तरह चली जाती है। ---ह० स० २० 

(२१ ) कामदेव और अरणक प्रधान दसों ही आवक 
प्रशंसा योग्य हैं। वे निशंक श्ढ् रहे और देव के डिगाने पर भी 


समकित के अज्ज उपाज़ः १०१ 


नहीं डिगे। उन्हीं की तरह जिनके हाड़ और हाड़ की मज्जाएँ 
साररूप जिन वबचनों से रंग गई हें-- जिन्हें अरिहन्त बचन 
रुचे हैं ओर जिन्होंने उन्हें अंगीकार किया है उन मनुष्यों का 
जन्म लेना धन्य है | --ह० स्० २१,२९२ 

(२२ ) ज्ञान, दर्शन-चारित्र और त्प--इनको छोड़ में 
तो और कोई भी घम्म नहीं जानता | हे नरनारियो ! यह सब 
सुन कर मन में कुछ विचार करना | --ह० ख० २३ 
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स्वरूप विवेचन 


(१) हे प्राणी ! तुम्हें समकित केसे आई ! तू सच्चे देव 
का आचार नहीं जानता, न तुम्हें वास्तविक गुरु की कोई खबर 
है, धर्म का तू रहस्थ नहीं जानता ओर केवछ अभिमान में 
डूबा फिरता है। --प्रा० ख०! १ 

(२) हे प्राणी ! तुम्हें समकित केसे आई | तू नवतत्त्व के 
भेद नहीं जानता केवल मूूठी लपराई करता है, तू धर्म का धोरी 
हो बेठा है--यह तुम्हारा कितना भोलापन दिखाई देता है !! 


न5प्रा० ख० २ 


१--अर्थात्‌ प्राणी समकित किण विध आई रे! नामक ढाल गा० १ 
इस ढाल के किए देखो “भ्रद्धा आचार कौ चोपई” पूृ० १४७-९ 


स्वरूप विवेचन १०३ 


(३) हे प्राणी! तुम्हें समकित कैसे आई! तू न जोब को 
जानता है और न अजीब को, तुमे पुण्य की खबर नहीं है और 
न पाप की प्रकृतियों को तू सममता है। तूमे तो फेवछ बहुत 
मंगड़े किए हैं | --श्रा० स० ३ 

(9) हे प्राणी ! तुम्हें समकित केसे आई ! तुम्हारे कर्म 
आने के नाले (आस््रव) खुले दिखाई देते हैं। तुममें संवर--समता 
नहीं है। तूने निर्जरा का निर्णय नहीं क्रिया! तुम्हारी 
चतुराई कहाँ चली गई | --प्रा० स० ४ 

(४ ) है प्राणी | तुम्हें समकित केसे आई । तुमे बंध सोक्ष 
की कोई खबर नहीं है फिर भी तू समदृष्टि नाम घराता दै। रे 
भोले | तुझे कुगुरुओं ने भरमा दिया है ! 

मर --प्रा० स० ५ 

(६ ) हे प्राणी! तुम्हें समकित केसे आई ! तू कुगुरुओं के 
पास जाकर हाथ जोड़ कर समकित लेता है परन्तु तुम्हारा 
नवतत्तों आदि सम्बन्धी अज्ञान तो मिटा दी नहीं! तुम्हारे 
प्रयाख्यान मिथ्या हैं। --प्रा० रू ६ 

(७) है प्राणी! तुम्हें समकित केसे आई! तू सांग 
धारियों को साधु मानता है और उनके परों पर गिर-गिर 
कर तिक्खुत्ते से वंदना करता है और मन में अत्यन्त हर्षित 
होता है। --प्रा० स० ७ 

(८) हे प्राणी ! तुम्हें समकित कैसे आई। सावद्य करणी 
से पाप लगता है यह तुम्हें नहीं माठूस है और न यह बात 


बड़ आचाय भीखणजी के घिचार-रत्न 


तुम्हारे समझ में आई है कि निरवय करणी में घर्म और पुण्य है । 
| >5भा० श्य० ८ 

(६ ) है प्राणी | तुम्हें समकित केसे आई! तू तो केबल 
पोधे-पाने निकाल कर बेठा हुआ भोछों को भरमा रहा है और 
कूड-कपट कर उन्हें फंदे में फँसा रहा है। यह तो केवल तूने पेट 
भराई मांड रक्खी है। --प्रा० ख० ६ 

(१० ) तू सब में बड़ा--आगेबान माना जाता है और 
इसलिए तू मन में फूले नहीं समाता ! छुगुरुओं ने तुम्हारे डंक 
छगा दिया, अब न्याय मागे किस तरह तुम्हारे हाथ आ सकता 
है 0 हे प्राणी । फिर तुम्हें समकित केसे आई। --प्रा० स० १० 

(११ ) है प्राणी ! तुम्हें समकित कैसे आई। पुण्य, धर्म 
का तू ने कभी निचोड़ नहीं किया ! तुम्हारी अकरू लपरा गई 
है। यदि कोई तुम्हारी जानकारी की बात पूछता है. तो डछटा 
डससे तू छड़ पड़ता है | --प्रा० स० ११ | 

(१२) हे प्राणी | तुम्हें समकित कैसे आई। तू ने द्रव्य, 
क्षेत्र काछ, भाव, नहीं जाना | जिस गुरु जैसी दूसरी वस्तु नहीं 
उसका कोई पता नहीं ! तू ने मनुष्य भव पाया फिर भी चार 
निक्षेपों का निर्णय नहीं किया ! --प्रा० स० १३ 

( १३ ) दे प्राणी | तुम्हें समकित केसे आई । करण योग के 
भांगों की तूके घारणा नहीं है और न तुम्हें ब्रतों की जानकारी 
ही दै। तू अन्नत में धर्म की श्रद्धा--प्ररूपणा करता जाता है। 
इस प्रकार तू ने नक॑ की साईं दे दी है !! --प्रा० ख० १३ 


स्वरूप विवेचन ब्ण्ण 


(१४ ) है प्राणी ! तुम्हें समकित केसे आई! तू थोथी 
बड़ाई करता है। न्याय बात तुम्हारे हाथ केसे आ सकती है | तू 
खोटे ( झूठे ) चोज छगा कर आज्ञा बाहर धर्म बतला रहा है ! 

--प्रा० स० १४ 

(१४ ) हे प्राणी । तुम्हें समकित किस प्रकार आई ! देव 
तो जिनेश्बर हैं और सच्चा धर्म उनके द्वारा बताया हुआ धर्म । 
यदि तू बास्तव में चतुर है तो सदगुरु का संग प्राप्त कर इनका 
निर्णय करो । --प्रा० ख० १७५ 

(१६ ) हे प्राणी । तुम्हें समकित केसे आई! जीव-अजीव 
के छ: द्रल्य किए दें और न्याय पूर्वक उन्हें ही नो तत्त्व के रूप में 
बतलाया है। समदृष्टि इन्हें पहचान कर अभ्यन्तर में अहण 
करता है तब ही उसके घट में निशंक रूप से श्रद्धा देवी आकर 
बेठती हे । --धा० स० १६ 


ह 
तीन परम पद 


गुरू महिसा 

(१ ) देव, गुरु और धम ये तीन परम पद हैं, सच्चे देव में 
देव बुद्धि, सच्चे गुरु में गुरु बुद्धि और सच्चे धर्म में धर्म बुद्धि 
रखना समकित है जो मोध्व का पहलछा पगोथिया है। 

(२) तीन तत्त्वों में गुरुका पद ऊँचा है। सच्चे देव और 
सच्चे धर्म की प्राप्ति सच्चे गुरु की संगति बिना दुलंभ है। 

(३ ) तराजू की डंडी के तीन छिद्र होते हें--एक बीच में 
और एक-एक दोनों किनारों पर। तकड़ी के दोनों पल्‍ले बीच 
बाले छिंद्र के बल पर ही समतुल रह सकते हैं । 

(४ ) बीचबाले छिद्र में थोड़ा भी फर्क होने से--बह ठीक 
मध्य में न होने से--उसका असर दोनों पलों पर पड़ता है जिसे 
पकाण'--अन्तर कहते हैं। यदि बीचबाला छिद्र ठीक मध्य में 
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होता है तो दोनों पल्‍ले भी समान मुके रहते हैं. उनमें किसी 
प्रकार का अन्तर--काण नहीं आती। 

(५ ) उसी तरह देव, गुरु और घर इन तीन पढ़ों में गुरु 
पद केन्द्र का पद है। गुरु निम्न थ गुणबान होने से वह देव ओर 
धर्म दोनों ही ठीक-ठीक बतलाता है, परन्तु यदि गुरु ही श्रद्धा अ्रष्ट 
और हीनाचारी हो तो वह देव के स्वरूप में फक॑ डाले देता है 
ओर धर के असली स्वरूप को बतलाने में भी अंधेर कर देता है | 

(६ ) जेसा गुरु होता है बसा ही वह धर्म ओर देव बत 
लाता है। गुरु ब्राह्मण होने पर वह महादेवजी को देव बतलाता 
है और विप्रों को जिमाना धर्म और गुरु कांवरिया होने से बह 
रामदेवजी को देव बतछाता है और कांबर को जिमाना और 
जम्मे की रात्रि जागना धर्म बतलाता है। 

(७ ) यदि हिंसाधर्मी गुरु मिलता है ते बह निर्गुण कुकर्मी 
को देव बतराता है ओर सूत्र के बचनों को उत्थापता हुआ 
जक-फल पिलाने-खिलाने में धर्म बतलाता है। 

(८) सच्चा निम्न थ मिलने पर बह अरिहन्त भगवान को देव 
बतलाता है और धर्म जिन आज्ञा में चलना बतलाता है।इस तरह 
गुरु शुद्ध होने पर देव और घम में भी अन्तर-काण नहीं आती । 

(६ ) निम्न थ गुरु काष्ठ की दुरुत्त नाव की तरह होते हैं। 
वे स्वयं तिरते हैं ओर दूसरों को भी तारते हैं। वेषधारी काए 
की फूटी नोका की तरह होते हैं जो स्वयं भी डूबते और दूसरों 
को भी डूबोते हैं। पाखण्डी पत्थर की नोका की तरह हैं । वे तो 
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दूरसे ही पहचाने जा सकते हैं । बुद्धिमान उन्हें पहिले से छोड़ देते 
हैं-अद्जीकार कर भी लेते हैं तो उन्हें छोड़ना सरल होता है, 
परन्तु फूटी नौका के समान वेषधारियों को पहचानना कठिन होता 
है। एक बार अज्लीकार करने पर उनको छोड़ना कठिन द्वोता है। 

( १० ) हलुए से भरे थाल में जिमने से ही किसी जिमनेवालों 
की पांत को तृप्ति हों सकती है, खाली ठीकरे को देख कर भूख 
नहीं बुक सकती, उसी तरह गुणबान निम्न थ गुरु के चरणों की 
सेबा से ही आत्मा का कार्य सिद्ध दो सकता है, ठीकरे समान 
हीनाचारी पुरुषों को शुरु बना कर रखने से नहीं । 

(११) जो रुपये उधार लेकर उन्हें समय पर फिरती लौटाता 
है वह साहुकार कहलाता है और जो फिरती नहीं छौटाता और 
उल्टा झगड़ा करने छगता है वह दिवालिया कहलाता है। उसी 
प्रकार जो पंच महात्रत रूपी संयम धर्म को स्वीकार कर उसका 
सम्यक्‌ रूप से प्रतिपालन करता है वह सश्या निम्न थ-साधु है 
और जो ब्रतों को अजह्लीकार कर उनका पालन नहीं करता 
उल्टा दोष होने पर दोष में घम॑ बतलछाने लहूगता है पर उसका 
दण्ड नहीं लेता बह असाधु दे । 

(१२) सताईस गुणों से सम्पन्न उत्तम आचारी पुरुष की 
सेवा से निर्मेल धर्म और निदोष देव की प्राप्ति होकर जीव मोक्ष 
को प्राप्त करता है ।* 

. १--यह प्रकरण “भिक्षु यश रसायण' नामक प्रन्थ में प्रकाशित श्रीमद्‌ 
आ० भौखणजो के दक्षन्तों के आधार पर लिखा है |-- 


डे 


विनय-विवेक 


(१ ) (जिन भगवान ने विनय को धर्म का मूल कहा है?-- 
ऐसा सब कोई कहते दें परन्तु उसके रहस्थ को विरले ही 
सममते हैं । 

(२ ) भरावान ने विनय करने का तो कहा है परन्तु हर 
किसी के विनय करने का नहीं, भगवान के वचनों का रहस्य यह 
है कि जो सत्‌गुरु का विलय करता है बही मुक्ति की नींव डालता 
है। --कु० छो०' दो० १ श्छ 

(३ ) जो असत्‌ गुरु का विनय करता है बह किस तरह इस 
भव का पार पा सकता है ? जो सत्‌ असत्‌ गुरु की पहचान नहीं 





१--अर्थात-- कुगुरु छोडावणी सज्काय | देखो “श्रद्धा आबार को 
चौपाई! पु० 3३-८७ | 
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करता वह मनुष्य अबतार को यों ही गमाता है। --#० छो ० दो० * 

(४ ) कई अज्ञानी ऐसा कहते हैं कि, बाप और गुरु एक समान 
होते हैं, अच्छा और बुरा क्या जिसे एक बार मुख से शुरू कह 
दिया उसे नहीं छोड़ना चाहिए। परन्तु यह वात ठीक नहीं है । 

--कु० छो० । दो> ३ 

(६ ) जिन आगम में कहा है कि परीक्षा कर गुरु करना 
चाहिए। उसकी विशेष कीमत करनी चाहिए। असत्‌ गुरु का 
संग नहीं करना चाहिए। --हु० छो० ४ 

(६ ) कई कहते हैं कि, हमें किसी के आचारण से क्या मतलब 
है? हम तो जिसके पास ओधा और मुंहपती देखते हैं उसी को 
सिर झुका कर नमस्कार करते हैं। ओघा ऊन का होता है 
और मुंहपती कपास की। ऊन भेड़ के होती है और कपास 
इक्ष के । यदि ओघे को बन्दना करने से ही तिरना होता हो 
तत्र तो भेड़ के पेरों को पकड़ना चाहिए और कहना 
चाहिए, “हे माता ! तू धन्य है कि तुमने ओघे को पेदा किया! 
आऔर यदि मुंहपती घन्दना से ही तिरना होता हो तब बणी के 
वृक्ष की बन्दना करनी चाहिए | परन्तु इस तरह वेषधारियों की 
बंदना से संसार-समुद्र से तिरना केसे होगा ९ 

(७ ) भगवान ने कहा है कि लकीर के फकीर मत बनो । 
किसो चीज को पकड़ कर मताग्रही मत बने परन्तु जब यह 
मालह्म ही जाय कि यह बस्तु खोटी है तो उसे उसी समय 
छोड़ दो कु० छो- । ५ 
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(८ ) जो ऐसा कहते हैं कि गुर् गहला हो या बाबला बह 
देवों का देव है, समभदार चेले को डसकी सेवा करनी अआाहिए, 
उन्हें जिनमा्गी नहीं कहा जा सकता। -कु० छो० ३ 

. (६ ) जिन भगवान का बतलाया स्राधु मागे सौचंट सोना 
है, इसमें खोट नहीं खटा सकती । चेला चूके तो गुरु उसे तत्क्षण 
छोड़ दे और गुरु चुके तो चेछा उसका त्याग कर दे, यही जिन 
मार्ग है ॥ +>कु० छो० 3 

( १० ) साधु किसका सगा है कि मोह करता फिरे ९ बह 
आचारी की संगति करता है और अणाचारी से तत्क्षण दूर 
हो जाता दै। --कु० छा० ४ 

(११ ) भगवान ने गुण होने से पूजा करने का कहा है 
परन्तु ये नि्गुण की पूजा करते जा रहे हैं ९ देखो ! ये छोग प्रत्यक्ष 
भूले हैं, इनको किस प्रकार रास्ते पर छाया जाय ९ कु छो० ७ 

( १२ ) सोने की छुरी सुन्दर होने पर भी उसे कोई पेट में 
नहीं मारता, ठीक उसी तरह सममददार, गुरु होने पर भी,दुर्गति 
ले जानेबाले वेषधारी का विनय नहीं करते--उसे ठुरन्‍्त छिटका 
देते हैँ । --हु० छो० < 

( १३ ) भगवान ने कहा है कि कुगुरु की संगत मत करना | 
अब में सूत्रों की साखपूर्वक यह बतलाऊँगा कि किन-किन ने 
कुगुरुओं को छोड़ा | --कु छो> १० 

(१४ ) साबत्थी नगरी के बस की बाल दे। जमाली 
भगवान की बात उथाप कर उनसे अछूग हो गया । उस समय 


१६९ आचार्य भोखणजी के विचार-रक्ष 


उसके पाँच सौ शिष्यों में से बहुत-से भगवान की शरण में आ 
गये | जिन्होंने जमाल्शी को छोड़ दिया, भगवान ने उनकी प्रशंसा 
की है। यह बात भगवती सूत्र में आई है । --कु० छो ० ११-१४ 

(१४ ) सावस्थी नगरी के बाहर कोठग नाम के बाग में 
गोशालक और भगवान की चर्चा हुईं। गोशालक ने भगवान 
की जरा भी काण न रखी और उन्हें अपशब्द कहे ओर तेजो 
लेश्या छोड़ कर भगवान के दो साधुओं को जला डाला परन्तु 
जब पूछ हुए प्रश्न का उत्तर न दे सका तो गोशालक के चेलों ने 
उसे छोड़ने में जरा भी संकोच न किया और भगवान की शरण 
में आकर अपनी आत्म का कार्य सिद्ध किया। जो गोशालक 
के पास रहे और उसकी टेक को रक्खा वे बिना विवेक 
कुगुरु की सेवा कर इबे | यह बात भगवती सूत्र के १४ वें उद्देशक 
में आई है| --कुब्छो० १५-२२ 

(१६ ) सुदर्शन सेठ ने सुखदेव सन्‍्यासी को अपना गुरु 
बनाया परन्तु जब उसको अपनी भूल मालूम हुई तो जरा भी 
काण ( खातिर ) न करते हुए उसे छोड़ दिया | ---कु० छो० २३ 

( १७ ) सुखदेव सन्‍्यासी ने सुदर्शन के नए गुरु थावरभा 
पुत्र के दर्शन किए और जब उनकी बात को सथ्या सममता तो 
हजार चेलों सहित थावरशथ्वा पुत्र को गुरु माना। यह बात 
जाता सूत्र के पाँचवें अध्ययन में आई है | ---कु० छो० २३-२८ 

( १८ ) सेलक राज क्रूषि के पांच सो चेले थे। बे बिहार 
करते-करते सेलकपुर पहुंचे। वहाँ पर वे उपचार के लिए रुथ 
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शाला में उतरे । स्वस्थ हो जाने पर भी सेलक ऋषि ने वहाँ से 
बिहार नहीं किया। उन्होंने खाने-पीने में चित्त दे दिया और 
आसक्त होकर नाना प्रकार के रस संयुक्त आहार करने लगे। इस 
तरह वे ढीले पासत्थे आदि हो गये। यह देख कर पथकँबरजी 
आदि पाँच सौ शिष्य एक जगह मिले और वहाँ से विहार 
करना श्रेयस्कर समर ढीले गुरु को वहीं छोड़ विद्दार कर दिया 
ओर इस तरह जिन-सार्ग की रीत को अच्छी तरद्द बतला 
दिया | --हु० छो० २९३० 

(१६क) ज्ञाता सूत्र में जिन भगवान ने कहा है कि मेरे जो 
साधु साध्वी सेलक की तरह ढीले पढ़ें वे गण में अच्छे नहीं हैं । वे 
बहुत साधु, साध्वी, आावक और श्राविकाओं के बीच अवहेलना 
ओर निन्‍्दा के पात्र हैं। इस तरह जब गुरु असत्‌ मारुम दे 
तो जरा भी संकोच किए बिना उसे छोड़ देना चाहिए । 

-$० छो ० ३९-४० 

(१६ ख) सकडाल कुम्हार ने गोशालक को अन्तिम तीर्थंकर 
मान कर गुरु किया परन्तु जब भूल मालूम हुई और उसको 
सच्चा न समझा तो जरा भी परवाह न करते हुए उसे छोड़ दिया 
ओर भगवान को अपना गुरु माना । वह कथा सातवें अहू 
में है। -कु० छो० ४५,४६,४७ 

( २० ) अद्ञाल मर्दन साधु के पाँच सौ चेले थे। वे अभन्य 
जीब हैं--ऐसा चेछों को माढठ्म न था। परन्तु जब चेलों ने गुरु 
को समझ लिया और उनको विश्वास हो गया कि बह तिरण 
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तारण नहीं है और दया रहित है तो, बिना मोह किए, उसे छोड़ 
दिया। यह स्थानाहु सूत्र के अथ में कथा में आया है। 
यह निश्चय ही सूत्र की बात है कि असत्‌ गुरु को छोड़ देना । 
-- छु० छो० ५१,५४,७५० 

(२१ ) इस प्रकार बहुत से साधु साध्वी कुगुरु छोड़ कर 
तिरे हैं। वे करणी कर भुक्त हुए हें और भगवान ने उनकी 
प्रशंसा की है । --कु० छो० ५७ 

(२२ ) गहले गुरु-गुरु चिल्ला रहे हैं परन्तु उन्हें सथा गुरु 
कौन होता है इसकी खबर नहीं है। जो हीनाचारी को गुरु 
करते हैं वे चारों गति में गोता खाते हैं। --कछु० छो० ५६ 

( २३ ) जो कुगुरु को छोड़ कर सत्‌ गुरु की शरण हेते हैं 
और ब्तों को अखण्ड पालन करते हैं वे सत गुरु के प्रसंग से तिरे 
हैं, तिरंगे ओर तिर रहे हैं। -- ० छो० ५९५ 


कक उज्शचार 


“++ + वे अप्ुक प्रकार की दिंसा से विरत हुए होते हैं, परन्तु अमुक 
प्रकार की हिंसा से जन्म भर विरत हुएनहीं होते । उसी प्रकार वे बैसे दूसरे 
भी जो पापयुक्त कर्म हैं उनमें से कितनोक से विरत हुए होते हैं और 
कितनोक से विरत हुए नहीं होते । 

कितनेक श्रमणोपासक जीव और अजीब तत्त्वों को जाननेवाले होते हैं, 
पाप, पुण्य, आख्रव, संवर, नि्जरा, क्रिया, उसका अधिकरण, बंध तथा मोक्ष 
किसको कहते हैं-- यह सब जाननेवाले होते हैं। दूसरे किसी की मदद न 
होने पर भी देव, असर, राक्षस या किन्नर बगेरह भी उनको उन सिद्दान्तों 
से चलित नहीं कर सकते। उनको जैन सिद्धान्तों में शंका, कांक्षा और ' 
विचिकरित्सा नहीं होती । वे जन सिद्धान्तों के अर्थ को जानपूछ कर निश्चित 
किए हुए द्वोते हैं । उनको उन सिद्धान्तों में, इड्ठी और मजा जेसा प्रम और 
अनुराग होता है | उन्हें विज्वास होता है कि, 'ये जेन सिद्धान्त ही अर्थ तथा 
परमार्थरूप हैं, और सब अनथ्थेरूप हैं।' उनके घर को आगले हमेशा अलग की 
हुई रहती हैं, उनके दरवाजे हमेशा अभ्यागतों के लिए खुले रहते हैं । उनके 
दूसरों के घर में या अन्तःपुर में प्रवेश करने की कामना नहीं द्वोती | वे चौदश, 
आठम, अमांवस्या तथा पूनम के दिन परिपूर्ण पोषध ज्त विधिसर पालन करते 
हैं। निम्न न्थ श्रमणों को वे निदोंष और स्वीकार करने योग्य चारों प्रकार के 
आहार, वस्त्र, पात्र, कंबल, रजोहरण, पादग्रोछन, बेठने सोने के बाजोट, शय्या 
और वासस्थान आदि देते रहते हैं । इस प्रकार, वे बहुत शीलत्नत, गुणब्रत, 
विरमणब्रत, प्रत्यास्यानव्रत, पोषधोपचास वर्गेरह तप कर्मों' द्वारा आत्मा को 
वासित करते जीवन बिताते हैं। अन्त में मरणान्तिक संकेषना कर अपनी 
आयुष्य पूरो करते हैं। ---सूथगर्डांग सर२।२४ 


१ 
सच्चा श्रावक कौन ? 


(१) भगवान ने सश्चा श्रावक उसे कहा है जो चेतन पदार्थ 
जीव को उसके पृथ्वी, जल, अप्नि, वायु, वनस्पति और पशु, 
पक्षी, मनुष्य (तियंच ) आदि भिन्‍न-भिन्‍न भेदों के साथ 
जानता है; जो चढहन सहायी धर्मास्तिकाय, स्थिर सहायी 
अधर्मास्तिकाय, जीव और अजीब बस्तुओं को स्थान देने बाले 
आकाशास्तिकाय, बस्तुओं में परिवर्तन के कारण काल और 
जड़ पदार्थ पुद्गल को पहचानता है; जो सुख के कारण पुण्य 
और दुःख के कारण पाप कमा को जानता है; जो यह जानता 
है कि मिथ्याक्त्व, अब्नत, प्रमाद, कषाय और योग ये पाँच आश्रय 
कम प्रहण के हेतु हैं ओर सम्यकक्‍त्व, त्रत, अप्रमाद, अकषाय 
और अयोग ये कम को रोकने बाले, अत: प्रकारान्तर से संताप 
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को दूर करनेवाले संवर हैं; चेतन जीव और अचेतन जड़ पुदगल 
के परस्पर बंधन को ढीला करनेवाला निञ्ञरा पदार्थ है यह जान 
कर जो सदा उपवास, अल्पाहार, भिक्षाचरी, रसलदाग, 
कायक्लेश, संलीनता, प्रायश्रित, विनय, शुअ्रूषा, स्वाध्याय, ध्यान, 
और कायोत्सर्ग इन तपों का आचरण करता है, जो ऐहिक सुखों 
को नगण्य मानता है और पूर्ण स्वतन्त्र हुई आत्मा के सुख्रों को 
ही सच्चा और स्थायी मानता है, जिसकी आभ्यन्तर आंखें खुल 
गयी हैं; वही उत्तम श्रावक है | --शआञ० गु०* १३३ 

(२) वास्तविक धर्म और देव अर्थात्‌ जिन स्वरूप को 
बतलाने वाक्ा गुरु ही होता है। प्रत्यक्ष सदगुरु के समान परोक्ष 
जिन का भी उपकार नहीं होता ! गुरु के इस महत्व के कारण 
ही भगवान के केवली हो जाने पर भी छद्मस्थ गुरु को वन्दना 
करने के उदाहरण दिखाई पड़ते हें। इसलिये श्रावक वह है जो 
केवल वाह्य त्यागी परन्तु ज्ञानहदीन गुरु को ही सत्य गुरु नहीं 
मानता, न निज कुल के धर्म के गुरु में ही ममत्व रखता है और 
न अपनी कीत्ति आदि के लिये असद्गुरु की मान्यता को दृढ़ 
करता जाता है। परन्तु जो खुद ही अपनी बुद्धि से गुरु को 
परख कर अन्तरह्ष ज्ञानी को गुरु मानता है, जो बाह्य भेष में 
नहीं भूछता और शुद्ध आचार खोजता है, वही सश्चा श्रावक है | 

+ाश्रा> गु० १३ 

१--अर्थात्‌--श्रावक गुण सउम्तायः। इसके लिये देखो श्रावक्त 

घम विचार” नामक पुस्तक । ए० २१८-२० 
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(३ ) जो ब्रतों को रक्नों की माला समझ कर सतत उसकी 
रक्षा करता है; जो असंयम (अविरतिसय जीवन) को दुःखों 
कौ--अनर्थ की--खान सममता है और रेणादेवी ' से भी अधिक 
बुरा समझ उसको छोड़ता जाता दै--वही सच्चा श्रावक है। 

नाश्वा० गु० १४ 

(४ ) भगवान ने कहा है कि सच्चा आवक वह दै जो यह 
सममाता है कि मैंने जितनी दूर तक ब्रत म्रहण किया दे उतनी दी 
दूर तक जिनधर्मी--जेनी हूँ, बाकी संसार के कार्य करता हूँ बह 
सब कमं-बन्धन के ही कारण हैं | ---भा० सु १७ 

( ४ ) भगवान ने श्रावक उसको कहा है जो निरवध कार्य 
में ही भगवान की आज्ञा समभता है; जो कर्मो को रोकने या 

१ रेणा देवी रत्न दौप में वसनेवाली एक व्यन्तरी थी। उसने जिन 
रक्षित और जिन पालित नाम के दो भाइयों को अपने मोह में फँसा लिया 
था। उन दोनों के उद्धार का भार शलक यक्ष ने लिया । उसने कहा कि 
में अपनी पीठ पर बैठा कर तुम लोगों को यहां से निकाल दूँगा परन्तु शर्ते 
यह है कि देवी पीछा करे तो उसके सामने न देखना । यह कह शेलक 
यक्ष जिन रक्षित और जिन पालित दोनों को अपनी पीठ पर बैठा देवी के 
वासस्थान से उन्हें ले निकला । परन्तु जिन रक्षित ने रयणा देवी की 
प्रीति को नहीं छोड़ा, जब बद्द पीछा करने छगी और नाना श्रकार के भग॒कारी 
और अममय वचन बोलने लगी तो जिन रक्षित मंद घुमा कर उसकी ओर 
देखने लगा, इस पर यक्ष ने उसे नीचे गिरा दिया इस तरह उसकी फजीत 
हुईं। हलक यक्ष को संयम सममगे रेणा देवों की तरह दुष अबत को 
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उनको नाश करने में ही धरम समंकता है और कम प्रवेश को 
अधथर्म समझता है। निरक्य करणी धर्म है और सावद्य करणी 
में जिन आज्ञा न.होने से वह अधर्म मूछक--पाप बन्ध की हेलु 
है--यह जो जानता है वही सज्चा आ्राबक़ है। 
--छ्षर० गु० ११६ 
(६ ) आवक बह है जो वेषधारी पाखरण्डियों से परिचय 
नहीं बढ़ाता और न उनसे बार्ताछाप करता है। श्रावक ऐसे 
गुणदहीन साधुओं के सामने कभी नीचा सिर नहीं करता और 
न ऊँचे हाथ अर्थात्‌ बन्दना करता है | --श्रा० गु० १७ 
(७ ) जो किसी का अ्रमाया हुआ साधुओं से 6५ नहीं 
करता; न भूठा पक्षपात करता है; जो कभी मठ नहीं बोलता 
आप सदा जिन भगवान की आण को सिर चढ़ाए रखता है, 
बही सझच्चया आवक है | -->श्रा ० गु० १॥८ 
समको। अव्रत को पहले छोड़ कर संत जिन रक्षित और जिन पाल्ति 
मुक्ति नगर को ओर निकले । झलक यक्ष और रेणा देवी के परस्पर मेल 
नहों है । उसी प्रकार संयम' और अव्रत के मेल नहीं है । जिस त्तरह शलऋ 
यक्ष पार पहुँचनेवाछा और रेणा देवी श्र करनेचाली हैं उसी तरह त्रत 
सत्पर्म संसाररूपौ संमुद्र को पार पहुँचानेवाला और अब्रत अधर्म पाप रूगाने 
वाला है। जिन पालित समुद्र पार कर अपने कुट्ुम्बियों से मिल सका 
परन्तु जिन रक्षित ब्रिश॒ल में कूलता रहा उसी प्रकार सुसंयमी समुद्र पार कर 
अपने स्वभ्ाविक गुणों से मिलते हैं परन्तु अब्तों से मोह रखनेवाला अनन्त 
कार तक संसार रूपी तिशल पर झूलता रहता है | -- च० वि १॥११३७-१४० 





पथा आचक कोन १ १७१ 


( ८) सच्चा आवक वह है जो शुरु को दोष सेवन करते 
हुए देखठा है तो मौन नहीं रहता परन्तु उसी समय उसका 
निपटारा करता है। यह जिन शासन की पाल है कि ऐसे 
प्रसंग पर लल्छू-चप्पू न करे | --झा० गु० १९ 

( £ ) ऐसे अबसर पर सच्चा श्राबक कुगुरु-बंदन के फल 
अनन्तकाल तक संसार में परिभ्रमण करना सस्म शिथिला चारी 
शुरु का बन्दन नहीं करता। भगवान के ये वचन हैं। श्रावक 
सदा इनकी संभाल करे | ---क्रा० गु० १११० 

( १० ) आबक कुगुरु को काले नाग की तरह समझे । जिस 
तरह काले सर्प का इंक भयंकर होता है उसी तरह कुगुरु दुर्बद्धि 
देकर भयानक दुःख उपजाता है। कुशुरु मुक्ति नगर के धाड़वी 
होते हें, वे दिन दहाड़े छूंटते हैं पर मन में जरा भरी खटका नहीं 
छाते। --शा० गु० १॥११ 

* (११) सच्चा आवक वह है ज्ञो एकाम्म चित से संतों की 
सेवा करता और उनके उपदेशों को सुनता है। जो साधु के 
गुणों को देख कर हर्षित होता है और साधु के बचनों को सुन 
कर अपार उछास का अनुभव करता है। 

* >ञ्ञा० शु० ९१२ 

(१२ ) जो आह्वादित भावना और एकाप्र मन से मस्तक 
को नीचा कर, तीन प्रदक्षिणा देकर, दोनों हाथ जोड़ कर तथा 
मस्तक को पेरों के रग्रकर सद॒गुरु की बन्दना करता है बद्दी 
सच्चा श्रावक है | ---क्षा० यु० १।१३ 


१ृजर आचार भीखणजी के विवार-रत्न 


(१३ ) यदि सार्ग में मुनियों का दर्शन हो जाता है तो 
खसहणे इनकी वन्‍्दना करता है। मुनिराज को देख कर उसका 
रोसम-रोम विकसित हो जाता है ओर वह बहुत ही विनय भाज 
करने रूगता है | --श्रा० गु० ११४ 

(१४ ) जो प्राणी हिंसा, भूठ, चोरी, श्रह्मचर्य, परिप्रह आदि 
पापों का अपनी शक्ति प्रमाण भर्यादित त्याग करता रहता है; 
जो बार-बार भोगने की और एक ही बार भोगी जा सकनेतालछी 
वस्तुओं की मर्यादा कर संयभी और सादा जीवन व्यतीत करता 
है; जो अपने जीवन की जरूरतों को परिमित क्षेत्र में ही पूरा 
करता है, जो निर्थक पापों से बचता है, सब जीवों के प्रति सम 
भाव रूप सामायिक को फिया करता है, जो उपवास और पोषह 
किया करता है तथा संत पुरुषों को शुद्ध दान देता रहता है, बही 
सभथा अआवक है। जो ट्याग--ब्रत अहण--में ही धर्म समझता 
है और गृहस्थ जीवन की सुविधा के लिए हिंसा आदि पाप 
काये करने की जो छूट रखी है उसे खुद सेवन करने में और 
दूसरों को करवाने में-जरा भी धर्म नहीं समझता वही 
भगवान का बताया हुआ सश्या श्रावक है | --क्रा० गु० ११५ 
. (१५ ) लोग कहते हैं कि पर निनदा करनेबाला पापी होता 
है। वास्तव में निन्‍दा नरक में ले जाती है। इन्द्रियों का 
निभ्रह जिन शासन की विशेषता है उस जिन शासन की शरण 
लेकर आबक को फिसी की निन्‍दा नहीं करनी चाहिये । 


"जाशा० गु० १।१७ 
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(१६ ) वही सच्चा आ्रावक हे जो यह जानता है कि जीव, 
युद्गल, घर्म, अधर्म, आकाश और काल ये जो छः तत्त्व हैं वे 
क्या हैं और उनको द्रव्य क्यों कद्दा है ? जो इन द्र॒ब्यों को द्रव्य, 
क्षेत्र, काठ, भाव, गुण और पर्याय सहित जानता है, बही 
सश्चा श्रावक है | --भ्रा० गु० १।१८ 

( १७ ) जो ज़िन भगवान की आज्ञा शिरोधार्य करनेबाला 
श्रावक है वह किसी को चुभती, ममंभेदी या मोसा रूप बात 
नहीं कहता; बह कभी भूठी बकवाद नहीं करता । जिन भगवान 
का अनुयायी न झूठा कथन करता है और न कभी दगाया 
फरेव करता है। --श्रा० गु० ११६ 

(१८ ) जो कभी किसी को ओछे बचन नहीं कहता, जो 
गुणी और अत्यन्त गस्भीर होता है, जो चर्चो करते हुओं के 
बीच नहीं बोलता, परन्तु जिस तरह बकरी चुपचाप जछ पीतीं है 
उसी प्रकार चुपचाप चर्चा का रस लेता रहता है बही सश्चा 
शआवक है | +जभ्ा० गु० १६० 

(१६ ) यदि साधु व्याख्यान दे रहे हों तो आ्रायक व्याख्यान 
श्रवण में बाघा नहीं डालता; यदि कोई जिन मार्ग को न समझे 
तो आवक उस पर क्रोध या खेद नंहीं लाता परन्सु उसंफे अशुभ 
कर्मा का उदय समझ कर शाल्त चित्त रहता है। 

“ “शा ० गु० १॥३२१ 


हि । 


ब्‌ 
नकगामी श्रावक 


(१) अद्दो ! यह पाँचर्या आरा निश्चय ही दुषम काल 
है। आज के गृहस्थ केबल “आावक' और “आविका' नाम मात्र 
को धारण करते हैं । वे गुणहीन फूटे हुए ठीकरे की तरह हैं जिनके 
लिए नक ही स्थान है। --शभ्रा० न० दो० १ 

(२) इन आबक अआविकाओं का कास ही दिन रात 
हीनाचारी कुगुरुओं की सेवा करना रह गया है। म्ूठी पक्षपात 
कर ये भूंठों को सथा बनाने की थेष्टा करते रहते हैं। 

--आ«० न० दो० २ 

(३ ) ये ऋआबक भआविकाएँ मूल में ही मुक्ति-मार्ग को भूले 
हुए हैं। ये अपने गुरुओं के लछिए स्थानक आदि बनवा कर 

१--अर्थात्‌ 'श्राबक नकेंगासों नवकडा' नामक ठाल । 


सकंगासी आजक १७५ 


जीव हिंसा करते हैं ऊपर में उसमें घर्म समभते हैं। ये जो हिंसा 
में घम समर रहे हैं वे नक की नींच डाल रहे हैं | --श्रा० न० २ 

(४ ) ये गाडे-गाडे प्रथ्वी मंगा कर तथा बाणे-बाणे जल 
मंगा कर अनन्त काय का नाश कर अपने गुरुओं फे किए 
स्थानक बनाते हैं। इस तरह स्थानक बनाने में धर्म समझने 
से आज जगह-जगह स्थानक खड़े दो यये हैं। 

+->शरा० न० ६,८ 

( ४ ) पूछने पर वे ऊज्मावश कहते हैं कि हमने साधुओं के 
लिए नहीं परन्तु अपने साधर्मी भाइयों के लिए यह स्थानक 
बनाया है | इस तरह वे सारा दोष साधुओं घर से हटा लेते हैं 
परन्तु वास्तव में ये स्थानक गुरुओं की प्रेरणा से उनके लिए 
तैयार कराए जाते हैं। जो धर्म की बात में कूठ बोलता है वह्‌ 
कर्मो से भारी होता है ओर चीकने पाप बांधता है। 

"“आा० नू० ९०१० 

(६ ' धर्म की बात में कूठ बोलने से महा मोहनीय कर्म का 
बंध होता है जिससे उसे सतर कोड़ा कोड़ सागर तक जिन धर्म 
प्राप्त नहीं होता । -- भ्ञा० न२ ११ 

(७ ) अपने गुरुओं के दोष तो ये इस प्रकार ढक देते हैं 
परन्तु शुद्ध साधु पर दोष मढ़ते हुए ये वापी जरा भी संकोच नहीं 
करते | --श्रा० न० १७ 

(८) ये शुद्ध साधुओं को निन्‍दा किया करते हैं। साधुओं 
को देखते ही इनके हृदय में दघ जाम उठता है, ओर उनके 


१७६ आचार्य भीखणजी के विद्ार-रत्थ 


प्रसि बेरी और शौत का-सा व्यवहार करते हैं और विशेष छिद्रा 
स्वेषण करते हैं| --झा० न० १८ 

(£ ) परन्तु जब ढं ढ़ने पर भी दोष नहीं मिलता तब 
भूठें दोष छगा देते हैं ओर चारों ओर मूठ बोलते फिरते हैं । 
इनसे निपटारा किस तरह हो १ --क्रा« नर २० 

(१० ) जो साधुओं की निन्‍्दा करते हैं और उनसे विशेष 
हंघ रखते हैं और न होने पर भी उन पर दोष मद़ते हैं वे 
विशेष डूबते हैं | --क्राग न० २३. 

(११ ) कई बुरी तरद कड़ी बातें करते हैं, कई साधुओं की 
घात करने पर तुले रहते हें और नाना प्रकार के शब्दों के परिषह्‌ 
देते हैं इस प्रकार दिन रात 6 ष से जलते रहते हैं [--भआ्रा० न० २४ 

( १२ ) साधु से बेर ठानने के लिए ये सब एक हो जाते हैं 
ओर भोले लोगों को साधुओं के पोछे लगा देते हैं | 

“--आ० न० २७५ 

(१३) जो बात जेसी है वेसी ही कहने को निनन्‍दा नहीं 
समकना चाहिए। यथातथ्य निशंक भाव से कहना चाहिए 
परन्तु ऐसा कहने के लिए भी अवसर देखना चाहिए । 

“&ाश्ा० ने० २९ 

( १४ ) देखो, इस आरे के ये श्रावक मूठ दी श्रावक कहलाते 
हैं। ये जीव अजीव नहीं जानते, न आश्रव संबर की इन्हें खबर 
है। देखो, ये धर्म समक कर आश्रव का सेवन करते जा रहे 
हैं। देखो, ये प्रत्यक्ष भूले हुए हैं। --श्रा० न० ३० 
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: (१५ ) देखो, यह घस्र, अन्न, जल, स्लरी आदि भोग-परि- 
भोग की वस्तुओं का सेवन अन्त आख्व है, परन्तु आज के ये 
श्रावक इनके सेवन करने, कराने और अनुमोदन करने में धर्म 
सममते हैं। --क्रा० न० ३१ 

( १६ ) इन्हें देव गुरु धर्म को पहचान नहीं है केवल थोथे 
बादल की तरह गाज रहे हैं। ये धर्म के घोरी हो बेठे हैँ पर 
मू और असममक हैं। --भ्ा० न० ३९ 

(१७ ) ज़ब चर्चा में ये अटक जाते हैं तब बिना विचारे 
अंट संट बोलने लगते हैं परन्तु रूढ़ि को नहीं छोड़ते । 

--क्रा० न० ३३ 

(१८) ये गुरु के लक्षण और आचार को नहीं जानते, 
न इन्हें यह मालूम है कि सश्ची श्रद्धा क्या है। देखो, ये श्नत 
विहीन आचारकश्रष्ट साधुओं की वन्दना करते जा रहे हैं। 

>-श्रा० न० ३४ 

(१६ ) देखो, थे जान-जान कर घी, चीनी, गुड़, मिश्री आदि 
मोल ले-लेकर साधुओं को बहरा रहे हैं और समभते हैं कि 
बारहदाँ त्रत उत्पन्न हुआ । देखो ! ये कितने मूढ़ और अज्ञानी 
हे | “--श्रा० न० ३५ 

(२० ) देखो, इन्हें इतना भी माढठूम नहीं है कि साधु के 
लिए मोछ खरीद कर साधु को भिक्षा देने से बारहवाँ ब्रत सफल 
नहीं होता परन्तु बह नष्ट होता दै। इनके श्लततों में कितनी 
पोल दै। --भ्रा० न० ३६ 


है आचार्य भौछणओ के वियार-रल 


(२९ ) ये श्रावद्ध गुरु के लिए स्थानक मोल हेते हें या भाड़े 
लेते हैं। इस तरह अशुद्ध स्थान देने से बारहवाँ श्रत नष्ट होता 
है। ये आवक कहला कर भी नरक में जायेंगे ! 

“-+>आ० न० ३७ 


(२२) घर में कपड़ा न रहने पर ये बाजार से कपड़ा खरीद 
कर या गांव गांवान्तर से मंगाकर साधुओं को देते हैं। इस 
तरह जो मोल ले छेकर बहराने में धर्म समझने वाले श्ावक हैं थे 
निश्चय ही दुर्गति को प्राप्त होंगे। --ज्रा* न० ३८-३९ 

( २३ ) देखो, ये जब दूसरे के घर में जीमनबार होता है तब 
वहाँ से मांड, धोवण, गर्म जल आदि साधु को बहराने के लिए 
अपने घर लाकर रख लेते हैं ओर फिर साधु को निमन्त्रण देकर 
बहराने में धर्म सममभते हैं। परन्तु ये अज्ञानी अम में पड़े हुए हैं । 


णजजाआ> म० ४०-४१ 


(२४ ) कई आ्रावक साधुओं को बहरामे के लिए अधिक 
घोवण करते हैं या गर्म जल के मटके भर-भर कर रख देते हैं। 
इस तरह जो अधिक साधु साध्वी जान कर अधिक आहार 
बनाते हैं और फिर पांतरे भर भर के बहराते हैं वे परभव में दुख 
पाजेंगे | - आ+ ल० ४१-२ 

(२५ ) अशुद्ध आहार पानी बहराने से पाप कर्म के समूह 
बंधते हैं और जो साधु अशुद्ध जान कर बहरता है वह साधु भी 
साधुपन से अ्रष्ट होता है । --श्रा० न० ४३ 
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(२६ ) कई आहार असूकता बहराते हैं, कई अशुद्ध वस्त्र 
बहराते हैं, कई अकल्प्य स्थानक आदि देते हैं, इस तरह सब 
की बुद्धि भ्रष्ट हो गई है। --भ्रा० न० ४४ 

(२७ ) जो सौगन्ध नहीं लेता--त्याग नहीं करता बह 
पापी है ओर जो सौगन्ध तोड़ कर भी यह सममता है कि में 
बड़ा श्रावक हूँ उसके नरक गति समझो। --श्रा० न० ४८ 

( २८ ) जिनके कुगुरु से अत्यल्त मोह है और साधुओं 
से अन्तर 6 ष उसके दोनों ओर दिवाला है। बह विशेष डुबेगा । 

--श्रा० न० ५५ 

( २६ ) वे कुगुरुओं की पक्षपात करते हैं। अपनी पकड़ी हुई 
बात को नहीों छोड़ते । उनके घट में घोर मिथ्यात्व रूपी अन्धकार 
है। --शक्षा० न० १९५६ 


३ 


बारह ब्रत 
श्तों के नामः 


(१ ) भगवान ने गृहस्थ के लिए पाँच अणुत्रत, तीन शुण 
ब्रत और चार शिक्षा त्रत मय धर्म का उपदेश दिया है। 
--१ । दो० १ 
(२) पहिके अणुब्रत में स्थूछ हिंसा का त्याग, दूसरे 
में स्थूछ मूठ का परिहार, तीसरे में स्थूल आदत्त का, चौथे 
में स्थूठ मेथुन का और पांचवें में स्थूछ परिम्रह धन आदि 
का त्याग करना होता है । --१।| दो० २ 


१--आरह ब्त की ढाल । इन ढालों के लिए देखिये “श्रावक धमे 
विचार” प्रृ० ५२-१६० 
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(३ ) पहछा शुजत्रत दिशि मर्यादा सम्बन्धी दे, दूसरे 
में इपभोग परिथोग का पच्राण--फ्रयासख्यान आाता है, और 
तीसरे में अनर्थ दण्ड का परिहार है | ---१। दो> १ 

(४ ) पहिला शिक्षा शब्रत सामायिक है, दूसरा संवर है, 
तीसरा पौषध कहलाता है और चौथा साधु को दान देना 
हद ॥ ८5) ॥ दो० डे 

(४ ) इन बारह श्रतों का क्रमवार विस्तार कद्दता हूँ। हे 
भव्य जनो | भाव पूर्वक सुनो और विचार कर ग्रहण करो | 

--१ दो० ५ 

(६ ) जो उपरोक्त श्रर्तों को निरतिचार ( निर्दोष पूरक ) 
पालन करता है, वह दुर्गंति नहीं जाता और संसार रूपी समुद्र 
को शीघ्र ही तिर जाता है। ---१।१ 


( ९ ) स्थूल प्राणातिपात विरिमण ब्रत 


ब्त का स्वरूप ओर प्रतिज्ञा ग्रहण 
(१ ) ( गुरु बोले )-- पहले त्रत में एक त्रस ( चछते-फिरते ) 
ओर दूसरे स्थाबर ( स्थिर ) इन दो प्रकार के जीबों की हिंसा 
का ( भरसक ) प्रद्माख्यान ( द्याग ) करना होता है। ---११३ 
(२ ) ( पृहस्थ बोला )-में गृहस्थाश्रम में बसत्ता हूँ। गृह 
कार्य करते हुए मुझ से स्थाबर जीवों की हिंसा हो ही जाती 
है क्योंकि बिना आरम्भ किए पेट नहीं भरता € जद्र पूर्ति महों 
होती ) और आरम्भ में हिंसा हुए बिना नहीं रहसी। --११ 


१८२ आचार्य भोखणजी के विचार-रत्न 


(३) इसलिए स्थावर जीवों की हिंसा का यथाशक्‍ध 
परिमाण करता हूँ और चलते-फिरते जीबों की हिंसा का प्रता 
ख्यान करता हूँ। --१॥४ 


(४ ) चलते-फिरते जीवों के अनेक भेद ज्ञानी भगवान 
ने बतकाए हैं जिनमें अपराधी और निरपराधी यह मेद 
मुख्य हे । ---१।४ 

( ४ ) यदि कोई आकर मुझ पर हमला करे, डाका डाले, 
मुझे छटे, या खुन करे तो इसे चुपचाप सहन करना सरल नहीं 
परन्तु बड़ा कठिन है। इस तरह जो प्रत्यक्ष अपराधी जीव 
हैं उनके प्रति मुझे हिंसा का त्याग नहीं है। --१।७५-६ 


( ६ ) निरपराधी त्रस जीवों की हिंसा भी दो तरह 
की है। एक तो जान में जीवों को मारना और एक अजान 
में सारना | --१७ 

(७ ) मेरे धान आदि वजन करने का काम पड़ता रहता 
है, गाड़ी आदि पर सवारी कर आाम-प्रामान्तर जाता रहता 
हूँ, खेती करते हुए हल चलाना पड़ता है, जमीन को पोली करना 
या घास का निनाण करना पड़ता है, और भी बहुत से ऐसे कार्य 
करने पड़ते हैं। ऐसा करने में अनेक निरपराध त्रस॒ जीबों की 
भी घात हो ही जाती है। में गृहस्थ आश्रम में रहता हूँ । ऐसी 
अजान में हुई हिंसा के त्याग को कैसे निभा सकता हूँ ९ यह 
मेरे लिए संभव नहों है। इसलिए निरपराधी त्रस जीवों को 


बारह शब्वत १८३ 


भी अपनी जानकारी में--ब्रेष्टा पूर्वक मारने का ही मुमे श्रत 
( हाग ) है अजानकारी में नहीं | --7१॥८-१० 

(८) में साथु की तरह इतना समितिबान नहीं हूँ 
कि चलूँ उस समय इस बात का खयाल रक्‍्खूं कि किसी प्राणी 
को ईजा न हो। मुझे अन्धेरे में भी चलना पड़ता है। न मुझ 
में इतनी सावधानी दै कि में किसी बस्तु को देख-पंज कर 
लेऊँ या रखूँ। इस तरह उपयोग के अभाव में भी निरपराधी त्रस 
जीवों की हिंसा हो जाती है | मुझे इसका त्याग नहीं है | ---१।११ 

(६ ) में गृहस्थ हूँ, मुझे गाय मेंस बेल आदि चतुष्पदों 
को हॉकने तथा दास-दासी, पुत्र-पौत्रादि हद्विषदों को ताडन 
आदि का कार्य करना पड़ता है, इसलिए थप्पड़ न छगाने 
आऔर लाठी न मारने का नियम मुझ से किस प्रकार निभ सकता 
है ? ऐसा करने में जीवों की धात हो सकती है। इनको मारने 
का मेरा इरादा नहीं है फिर भी वे मर जाते हैं, उसका मुझे 
त्याग नहीं है । --१।१२-१ ३ 

( १०) इस तरह में निरपराध चलते-फिरते जीबों 
की जान में ( (रएा०छ77ष्टीए ) मारने की चेष्टा कर, आत्म 
जागृतिपूर्बक (77 पा] ७०08270757688 ) मारने के अभिप्राय 
( इरादे ) से हिंसा करने का प्रत्याख्यान करता हूँ । इस व्यौरे 
के साथ तीन करण, तीन योग के इच्छानुसार भांगों से जीवन 
पर्यन्त हिंसा का प्रद्याख्यान या परिमाण मेंने प्रथम ब्नत में 
किया है । ---१।१४-१५ 


पृटड आचार्य भीलणंजी के विचार-रल 


गाहर्थ श्ीघम से असस्तोष, पूर्ण अदिसा की कांसनां 

(११ ) वे धन्य हैं जिन्होंने वेराग्य धारण किया है, जिनके 
सब हिंसा का व्थाग है, जिसके हृदय में तरस स्थाबर जीजों के 
प्रति अत्यल्स अंनुकम्पा है। --१।१६ 

(१२ ) है मुनिराज ! में गृहस्थ हूँ, मेरे आरम्भ करने का 
काम पड़ता ही रहता है। मेरे न्रस स्थावर जीवों की हिंसा 
सम्बन्धी बहुत अश्रत है । --7-११७ 

( १३ ) वे मुनिराज धन्य हें जो समिति गुप्तियों आदि 
से संगुक्त होकर जीवन पर्यन्त सर्व अहिसा के पालन में 
अणी भर भी नहीं चुकते | --१।१८ 

( १४ ) धिकार है गृहस्थावास को ! मेरे छिए यह एक 
गुरुतर बंधन द्वो पड़ा दहै। मुझ से बहुत हिंसा दो रही है। में 
जानता हूँ बह मेरे लिये हितकारी नहीं है। जहाँ तक हो 
सकेगा ज्ञानादि अंकुश से मन रूपी हाथी को ठिकाने पर 
लाने की चेष्टा करूँगा । जहाँ तक हो सकेगा हिंसा से टर्लूँगा 
ओर दया का पालन करूँगा | ---१।६९-२० 

(१५४ ) वे बीर साधु धन्य-धन्य हैं जिन्होंने यृहस्थाश्रम रूपी 
लफरे (जं॑जाल ) को दूर कर दिया है परन्तु खेद दे कि 
मुझ से इस प्रकार का खाता नहीं खत सकता | --१॥२१ 

अत के दूषण 

( १६ ) स्थल हिसा के त्यागी ब्रंत के दूषण आवक को शुद्ध 
रूप से प्रत पालन करने के लिए निम्नलिखित अतिचारों को जान 
कर उनसे बचना चाहिए। क्योंकि ये ब्रत के दूषण हैं: 


यारिह अते १ढण 


(१ ) बंधन--मलुष्य, पशु, आदि प्राणियों को रस्सी आदि 
ले बांधना; ( २ ) वधे--उनकों चाधुक लकड़ी आदि से पीटना; 
( ३ ) छुबिच्छेद--डनके साक, कॉन आदि अकछ्लों को छेदना; 
(४) अति भारारोपण--उन पर परिमाण से अधिक बौका 
लादना; ( ५ ) भक्तपानव्यवच्छेदं---उनके खाने पीने में हंकावंट 
पहुँचाना | >-अ०१९ ६-७ 


( २ ) मृषाबाद बिरिमण अत 
स्वरूप कथन 


(१) ( गुरु बोले )--अआ्राबक के दूसरे श्रत में गृहस्थ भूठ की 
मर्यादा करे--कूंठ को बुरा समझ कर अधिक-से-अधिक 
त्याग करता हुआ जिन भगवान की आज्ञा की आराधना करे। 

--२। दो ० १ 

(२ ) मूठ बोलने वाले मनुष्य की जग में प्रतीत नहीं रहती, 
वह मनुष्य-जन्म को यों ही खो देता हे और नक में उसकी 
फजीदहृत--दुद्शा द्वोती है । ---३ दो० २ 

(३) कूठ--बड़ी ( स्थूछ ) और छोटी ( सूक्ष्म )--दो तरदद 
की होती है। गृहस्थ स्थुठ कूठ का और यथाशक्‍्य सूह्ष्म मूठ 
का प्रत्याख्यान करे | “२४१ 


१--+९९० अतिचार कौ ढाल'। इसके लिए देखिए---“'श्रावंक धेसे 
विचार” एृ० १६०-१६७ । 


१८६ आचार्य भीखणजी के विचार-रज्ष 


बल ग्रहण 

(४ ) गृहस्थ बोछा--“में गृहस्थ हँ--मुझे! परिवार से मोह 
--प्रेम है। मुझे आजीबिका के लिए नाना व्यापार-धन्धे 
करने पड़ते हैं। मन में छोम आदि प्रब्ृतियाँ हैं अतः सूक्ष्म मूठ 
से किस प्रकार बच सकता हूँ ९ --३।९ 

( ६ ) कनन्‍्यालीक, गबालीक, भू अलीक, न्‍्यासापद्दार और 
मूूठी सखी ये स्थल मठ के पाँच प्रभेद हैं। में उनका परिहार 
करता हूँ। ब्रत उसी रूप में लेना उचित है जिस रूप में 
निभ सके। --६३-४ 

(६ ) कन्या के रूप, स्वभाव, आयु, स्वास्थ्य, कुल-शील 
आदि के बिषय में अयथार्थ बात कहना यह कन्यालीक है। ऐसे 
प्रसंगों पर बोलने की जरूरत हो तो यथार्थ बात ही कहदनी 
चाहिए | --२५-१२ 

( ७ ) हँसी दिल्लगी में ऐसी कूठ से बचना सहज नहीं, बहुत 
कठिन है। इसलिए हँसी-मस्करी में छोड़ कर जहाँ किसी के घर 
बसने का प्रसंग होगा उस परिस्थिति में फ्ठ नहीं बोलेँगा |-२॥१ ३-१४ 

(८) इस तरह मर्यादापूर्बक मेंने प्रत्यास्यान किया है। 
कन्या की तरह ही मुझे; पुरुष के विषय में भी अयथार्थ बात कहने 
का प्रत्याख्यान है। --२।१५ 

(६ ) गाय भैंस आदि के विषय में भी दूध, व्यावत आदि 
को लेकर अनेक भूठ हो सकते हैं। इन सब के विषय में जेसा 
हो बेसा ही कहने का मुझे नियम है | --२।१६ 


यारह ख़त ' 4८७ 


( १० ) घर, दुकान, खेत आदि के माप आदि को लेकर 
अनेक प्रकार का भू अछीक होता है। इस मूठ की भी मुझे 
उपर्युक्त मर्यादा है। --२१७ 

(११) मेरे श्रत है कि यदि कोई आकर मुझे! रखने 
के लिए धनादि सोंपेगा तो मांगने पर इन्कार नहीं करूँगा। 

“२१८ 

(१२ ) यदि स्वयं धन-स्वामी आकर मांगेगा या बाप, 
भाई, या माँ आकर माँगे या पावनदार आकर बेठ जाय और 
राज दरबार की ओर से रुकावट द्वो तो उस समय मूठ नहीं 
बोलूँगा कि मुझे रखने के लिए धघनादि नहीं दिया। --२१६ 

(१३ ) में दोषों को टालता हुआ अलनुरासपूर्वक ब्रत का 
अच्छी तरह पालन करूँगा | --२२० 

(१४ ) यदि उपरोक्त व्यक्तियों के अतिरिक्त अन्य कोई , 
आकर धन मांगेगा तो उसे नट जाऊँगा। मेरा मन लोभ में 
है इसलिए दूसरे व्यक्ति को इन्कार करने का सौगन्ध नहीं दे । 

---१२१ 

( १४ ) यदि कोई मेरी गवादह्दी दिरायगा तो ऐसी स्थूल 
झूठ नहीं बोलूँगा जिससे कि किसी का घर नष्ट हो जाय। 
ऐसे प्रसंग पर भाषा टाल कर बोलूँगा। सूक्ष्म भूठ की बात 
दूर है।” --२२२-२३ 

(१६ ) इस प्रकार भूठ के भेद कर, उमंगपूवेक मूठ के त्याग 
करना चाहिए |. तथा अपना सनोरथ उसी समय फलीमूत 


बृदट आचार्य भीखणजो के विचार-रत्न 


हुआ समझना चाहिए जब कि सूक्म भूठ की अव्ल भी दूर दो | 

( १७ ) इच्छानुसार करण योगपूर्वक भ्ूठ न बोलने का 
नियम करना चाहिए। जेसा निभ सके वबेसा ही ख़त करना 
आािये। 

ब्रत के दूषप 

(१८ ) स्थूछ मूठ का त्यागी गृहस्थ निम्नलिखित कार्यो 
का सेवन से करे!--- 

(५) सहसाभ्याख्यान : धिना विचार किये ही किसी के सिर 
दोष मढ़ना, जेसे तुम चोर हो; (२) रहस्थाभ्याख्यान : रहस्य-- 
ज॒ुब्न बात को प्रगट करना; (३) स्वदार मंत्र मेद : सन्नी की भुप्त या 
मार्मिक बात प्रगट करना; (४७) मषोपदेश : असल्य उपदेश देना, 
खोटी सलाह देना; (५) कूटलेख : भूठे लेख (दस्तावेज ) लिखना । 

->ख्ेण ९ 
( * ) अदतचादान पिरमण अत 
ब्रव निख्षण | 

(९१) ( गुरु बोह़े )--श्रावक के तीसरे ब्त में मन में संतोष 
लाकर तथा भावों को बेराग्य की ओर चढ़ाते हुए स्थूछ अदत्त 
का ( बिना दी हुई वस्तु का ) त्ाग करना होता दै | -- ३ दो० १ 

(२) इस ज्रत के धारण करने से इस छोक में बहुत यश 
की प्रापि होती है लथा परछोक में सुख्ध मिलता है। भाष पूर्वक 
इसकी आराधना करने से जन्स मरण मिठ जाता है । --३ दो० ६ 
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(३) जो मनुष्य चोरी करता है वह अपने जीवन को यों 
ही खो देता है, वह मिनख ( सनुष्य ) भव को खो कर नक॑ में 
सार खाता है । --- शदो० ३ 

(४ ) स्थूल ( मोटी - बड़ी ) और सूक्ष्म ( छोटी )- इन दो 
प्रकार की अदत्त ग्रहण न करने का यथा शक्ति नियम करना 
यह तीसरा ब्रत है | --३॥१ 

त्रत घारण 

( ५ ) ( शिष्य : ) “हे स्थामी ! में गृहस्थ हूँ । मेरे घास तथा 
लकड़ी आदि घरेलू वस्तुओं का काम पड़ता रहता है। में 
बारबार किसे कहूँ और किससे आज्ञा लूँ इसठिए सूक्ष्म अदत्त 
का त्याग मुकसे फिस प्रकार बन सकता है ९ --३४२ 

( ६ ) जो गृहस्थ सूक्ष्म अदत्त का स्याग करता है, बह घल्य 
है परन्तु ऐसे त्याग करने का मेरा मन नहीं है । मेरे बहुत कर्मा 
का उदय है इसलिए मेरा मन ठीक नहीं है । ---३३ 

( ७ ) सेंघ मार कर, गांठ खोल कर, धाड़ा (डाका ) 
मार कर, ताछा तोड़ कर तथा मालिक होने की बात को जानते 
हुए किसी बड़ी बस्‍्तु को बिना मालिक के दिए लेने का 
प्रत्याख्यान बेराग्यपूर्वक करता हूँ। -+श्ब-५ 

(८ ) यह त्याग पराई चीजों के सम्बन्ध में लिया है। 
अपने घर की चीजों के सम्बन्ध में नहीं। मेरे कुटुम्बियों के पास 
घन हो और में बुरो हालत में होऊँ, बहुत तकलीफ आ पढ़े, 
घर में घन न रहे और वे मुझे घन न दें तब में ताऊहा शोड़ 

१३ 
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सकूँगा, गाँठ खोल कर, सेंघ छगा कर तथा बलरूपूर्वक छीन कर 
उनसे धन ले सकूगा--इन सबकी मुझे छूट है। में जानता हूँ कि 
यह सब दुर्गंति के कारण हैं, परन्तु में स्त्री आदि के मोह में पड़ा 
हुआ हूँ-ग्रहस्थाश्रम की जंजोरों में जकड़ा हुआ हूँ । इसलिए 
मेंने ये आगार रखे हैं। --३।६-८ 
चोरी के दोष 
(६ ) जिस चोरी के करने से राजा दण्ड देता हो और 
दुनिया में बदनामी होती हो बेसी बड़ी चोरी नहीं करूँगा। 
हैँ मुनिराय । इस प्रकार चोरी त्याग का ब्रत मुझे जीवन 
पर्यन्त के लिए पश्चखबा दीजिए ।” --३९-१० 
(१० ) ( गुरु: ) “चोरी महा चाण्डाल कर्म है इससे बड़े बुरे 
हवाल होते हैं। इससे नक के अति भयानक दुःख सहने पढ़ते हैं | 
-३॥११-१२ 
(११ ) जो परधन की चोरी करता है वह दाह लगाने के 
समान कारये करता है। वह अवश्य ही नक का अतिथि है तथा 
न्‍्यात ( जाति ) को छज्जित करनेवाछा है। --३॥१३ 
(१२ ) यदि चोरी के पाप इसी भव में उदय होते हैं तो 
अपने आप ही उसे महान दुःख भोगने पड़ते हेँ--गहरी मार 
खानी पड़ती है तथा बेमौत मरना पड़ता है। ---११४ 
(१३ ) उसके हाथ पाँव काट लिए जाते हैं, उसे सूली पर 
चढ़ा विया जाता है, उसके नाक, कान काट कर नक्कटा-बूचा कर 
दिया जाता है तथा उसे बहुत पीटा जाता है। ---३१५ 
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(९४ ) सार कर चोर के शरीर को खाई में डाल दिया 
जाता है, जहाँ कुत्ते आकर उसकी लाश को बिगाडुते हैं। --३१६ 

( १५ ) तथा कौए चौँच मार कर उसकी आँखें बाहर 
निकाल लेते हैं तथा उसका शरीर महा विकराल दिखने लगता 
है ॥ न“ 3१७ 

(१६ ) यह सब देख कर माता-पिता को बड़ा दुःख होता 
है। वे कहते हैं इस नीच ने चोरी कर हम छोगों को नोचा 
दिखाया! | ३१८ 

( १७ ) जब छोगों को चोर की बातें करते हुए सुनते हैं तो 
उस चोर के माता-पिता केबल रोते हें और नीचे की ओर 
ताका करते हैं। --३॥१९ 

( १८ ) चोरी से जीव को अनेक दुःख होते हैं, कहने से 
उनका पार नहीं आता। यह चोरी का पाप चारों गति में 
श्रमण कराने बाला है । ---३॥२० 

(१६ ) ये भव्य स्री-पुरुषो । यह सब सुन कर चोरी मत 
करो। खबूरी छाकर चोरी का त्याग करो। --१२१ 

ब्रव-भंग का दोष 

(२० ) कई मनुष्य तो ऐसे हैं जो वेराग्य छाकर तथा मन में 
संतोष व्यकर तीन करण तीन योग पूर्वक सर्व चोरी का त्याग 
कर देते हैँ । और कई ऐसे सौगन्ध लेकर उसको भ्ज कर देते 
हैं। ज्त लेकर भज्ढ करने वाले के घुरे हवाल होंगे। वह महद्दा 
पापी है। कर्मा ने उसे घक्का दिया है। --३॥२२-२३ 
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(२१ ) जो सौगन्ध को अच्छी तरह पाछन करता है उसके 
सन की साथ पूरी होतो है। सौगन्ध को सम्यक्‌ रूप से पालन 
कर कई देवलोक में जायंगे और कई मोक्ष में जायंगे । ---३।२४ 

अत के दूषण 

(२२ ) स्थुर चोरी के त्यागी गृहस्थ को निम्नलिखित 
दोषकारी प्रव्ृतियाँ नहीं करनी चाहिये, केवल उन्हें ध्यान में 
रखना चाहिए :-- 

(१) चोरी का माल ग्रहण करना; (२) चोर की सहायता 
करना--जिस तरह चोरी का उपाय बतलाना या उसके लिए प्रेरणा 
करनां, या चोर को आश्रय देना; (३) चूँगी आदि महसूल दिये 
बिना किसी चीज को छिपा कर छाना, ले जाना या मनाही 
किए जाने पर भी दूसरे देश में जाकर राज्य विरुद्ध हलचल 
करना; (४) तराज़्‌ बॉँट आदि सही-सही नहीं रखना, छोटे बड़े 
नाप रखना; (५) एक वस्तु में अन्य सहश या मिर सकने वाली वस्तु 
मिला कर उसका व्यापार करना या अच्छा नमूना दिखा कर 
घटिया चीज देना; उदाहरण स्वरूप घी में चर्बी या वनस्पति घी 
मिलाना, आटे में चिकना पत्थर मिलछाना, दूध में जल मिलाना, 

पाट में पानी मिलाना, या सोने चाँदी में खाद मिलाना |! 
ख० ११-१२ 
( ४ ) स्वदार संतीष ब्रत 

(१) (गुरु: ) 'जो मनुष्य-भव पाकर, शील--ब्रद्माचय का 

पालन करता है, बह नर-भव को छतार्थ करता हुआ शीघ्र ही 


च्क 
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मोक्षरूपी रमणी को बर कर अन्त अक्षय मोश्ष-सुर्हों में 
छीछा करता है। -- ४ दो० १ 
स्वरूप कथन 

(२) साधु मैथन का सर्वेथा त्याग करता है और ग्रहाचारी 
पर नारी का। जो पर नारी को बुरी दृष्टि से नहीं देखता 
उस गृहस्थ का शीघ्र खेबा पार समझो | --४। दो० २ 

(३ ) कोई-कोई अहोभागी श्राबक तीज्र वेराग्य लाकर, 
विषयों से इन्द्रियों को खींच कर, तथा मन में अपूबवे समभाव 
लाकर अपनी विवादित पत्नी के साथ भी विषय-सेवन का सर्वे 
त्थाग कर देता है । ---४ दो? ३ 

( ४ ) भ्राबक के चौथे ब्रत में अश्रद्मचर्य का यथाशक्य प्रत्या- 
खूियान करना होता है। इसमें देव-देवी, पराए पुरुष-स्त्री, तथा 
नर सादा पशु-पक्षी के साथ सर्वाथा मैथुन का त्याग करना 
होता है | ---४॥१ 

( ५४ ) अपनी-सव विवाहित स्त्री के साथ भी संबमपूबक 
रहने का विचार करे। उसके साथ दिन में भोग सेबन का 
स्यथाग करे और रात में इसकी अधिक-से-अधिक मर्यादा 
करे | -- ४१२ 

(६ ) चोदश, आठम, अमाबस तथा पूनम आदि तिथियों 
के दिन ब्रक्चचयं पालन का नियम करे। इस प्रकार आत्मा को 
दमन करता हुआ मोह को दूर कर शुद्ध ब्रद्यावर्य का पालन 
करें | --४३ 
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( ७ ) कोई-कोई अहोभागी श्रावक तीज्र वेराग्य छाकर, 
विषयों से इन्द्रियों को खींच कर, तथा मन में अपूर्व समभाव 
लाकर अपनी विवाहित पत्नी के साथ भी विषय-सेवन का 
सर्व त्याग कर देता है ।! ---४४ 

घ्रत अहण 

(८) (शिष्य: ) “मुझे अपनी पत्नी से प्रेम है, में उसे केसे 
छोड़ सकता हूँ । मेरी आत्मा मेरे वश नहीं है और मेरे बहुत कमो 
का उदय है इसलिये अभी तो में दिन में स्व स्त्री-सेवन का 
स्थाग करता हूँ तथा रात्रि में मेथन-सेवन की मर्यादा बांधता 
हूँ । इस मर्यादा में सल्तोष कर इसके उपरान्त विषय-सेवन का 
परिहार करता हैँ। पर नारी--अपनी सत्री को छोड़ अन्य 
नारी-ससे में सुई डोरे के न्याय से प्रेम नहीं करूँगा--यह में 
नियम करता हूँ ।” ---४५-७ 

ब्रह्मचर्य की महिमा 

(६ ) जो पर स्त्री का सेवन करते हैं वे नर जन्म को यों ही 
गमा कर अविलम्ब नक भें गिरते हैं। -- ४८ 

( १० ) यह चोथा ब्रत अत्यन्त श्रेष्ठ है, सब श्रतों में प्रधान 
और अग्रसर है | यह मोक्ष को देनेवाला है। --४५ 

( ११ ) शील ब्रत--पअद्यचर्य त्रत एक अमोल रत्न है, इसकी 
रक्षा का निरन्तर यज्ञ करना चाहिए। जो ऐसा करता है वह 


आत्मा का उद्धार करता है और मोक्ष-रूपी रमणी को 
बरता है। --४१० 


बारह मत | १९५ 


(१२) जिन भगवान ने स्वयं कद्ा है कि जो श्रद्मचरय 
ज़्त को निर्दोष रूप से पाछन करता है उसके लिए मोक्ष बहुत 
नजदीक होता है, इसमें शंका की बात नहीं हैँ । ---४११ 

(१३ ) चारों जाति के देव ब्रद्माचारी की सेवा करते हैं उसके 
सामने सिर झुका गुणप्राम करते हुए बंदना करते हैं। --४१२ 

ब्रत-भंग एक महा दोष 

( १४ ) जो चौथे ब्रत को स्वीकार कर उसका भद्ध कर देता 
है उसे नाना सांग-जन्मान्तर-धारण करने पड़ते हैं। वह नक को 
प्राप्त होता है और उसे अनेक तरह से कष्ट पाना पड़ता है ।---४५१३ 

( १४ ) बह इस लोग में फिट-फिट होता है--घिकवारा जाता 
है तथा परलोग में उसकी दुर्गति होती है। उसका जन्म बिगड़ा 
और मानव भव व्यर्थ गया समको। --४१४ 

( १६ ) जो जातिवान और कुलबान होते हैं वे रोज-रोज 
आत्मा को दमन करते जाते हैं; लिए हुए ब्रत की अखण्ड 
उपासना करते हुए वे अपने कुल को उज्ज्वल करते हैं। --४१५ 

( १७ ) जो जातिवान और कुलछबान नहीं दोते वे स्वादों में 
अत्यन्त आसक्त हुए--विषयों में फँसे--त्रत को भंग कर देते हैं । 
जो निलेज्ज--विषय विकार में डूबे हुए ब्रत को भंग करते 
हैं वे बढ़े पापी हैं ।-- ४४१६-१७ 

( १८ ) जो ब्रह्मचर्य ब्रत के विराधक हैं. उनके नर भव पाने 
को घिक्कार है। वे जाति का मुख नीचा करने वाले और दुर्गति 
के मेहमान हैं। --४१८ 
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( १६ ) अत संग करना--यह बहुत बड़ी खामी--अपराध 
है। ब्रतमंग करने बारा छोगों में ऊँचा सिर कर नहीं बोल 
सकता। --४१६ 

(२० ) जो लज््जावान होते हैं वेही इस बड़े दुष्कृत्य को 
करते हुए शर्माते हैं। लज्ष्जाहीन को इस भोटे अक्ृत्य में शर्म 
नहीं मालूम देती । “7४२० 

(२९ ) जो शील ब्रत भंग करता दे उसकी कट्दावत नहीं 
मिदती । ऐसा आदमी जब तक जीता है उसकी कहावत 
चछती है । ---४।२१ ह 

(२२ ) लोग कहते हैं कि “इस पापी ने अकार्य किया फिर 
भी इसे लज्का नहीं आती। यह कितना निलेज्व है कि ऐसा 
दुष्कम करने पर भी गाज-गाज कर बोछता है ।! --४२२ 

(२३ ) जो ब्रद्माचर्य श्रत से गिर चुका, उसकी- संगति कभी 
भी सत करो--उसे कुकर्मो में लिप्त और कर्म रूपी कीचड़ में 
फँसा हुआ समझो | --४।३३ 

(२४ ) जो पर नारी का सेवन करते हैं, वे मनुष्य भव को 
हारते हैं वे मिथ्यात््व में डुबते हैं और न्‍यात को छमित 
करते हैं। ---४॥२४ 

(२५ ) जिसने शुद्ध चित्त पूर्वक, पर नारी को मा-बहिन 
ससान सममभ कर, उसके प्रति बुरे भाव न छाने रूप ब्रह्मचय ब्रत 
स्वीकार किया दै, यदि बद्द छल्वा और शर्म को छोड़ पर नारी के 
साथ दुष्कर्म करे तो उसे लोक में ढाकी कहा जायगा |--४२५-२६ 
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(२६ ) कम संयोग से यदि ज्रत भंग हो जाता है तो कई 
बिचारवान उसके लिए लज्ञित होते हैं परन्तु कई तो ऐसे वेशम 
होते दें कि उन्हें जरा भी छज्जा का बोध नहों होता । ---४२७ 

(२७ ) विचारबान को ब्रत भंग का अलन्त पश्चात्ताप दोता 
है और वद अपने दुष्कूपय को अन्याय समझता है। --४।२८ 

( २८ ) जिसने शीलप्नत भद्ध कर दिया है उसको पूरा 
आअभागा समझो। ऐसा मनुष्य नंगा और निडेज्व है, उसमें 
किसी तरह का मतज्जा नहीं समकना चाहिए। --४॥२९ 

( २६ ) इसलिए ब्रह्माचर्थ को नवबाड़ सद्दित, निरतिचार 
पूबेंक, इड़ ओर अडिग रह कर तथा मन आदि योग के पूर्ण 
संयम के साथ पालन करना चाहिये। ---४।३० 

(३० ) जो नवबाड़ को लोप देता है उसके बहुत हानि होती 
है । श्रक्षचय श्रत के भंग से बहुस खराबी होती है । --४३१ 

(३१ ) जो ब्रत भंग कर परनारी का सेबन करता है बह 
मनुष्य जन्म को गमाता है। उसकी बहुत अपकीत्ति होती है 
ओर वह बहुत घिकारा जाता दे । --४१२ 


शुद्ध ब्रह्मच्य पालन को प्रेरणा 


( ३२ ) जो शुद्ध मन से शील--श्रक्चय का पालन कर्ता 
है। वह मुक्ति के अनन्त सहज सुख में लीला करता है। जो 
ब्रह्मचर्य में विश्वास रखता है उसे शाश्वत आनन्द की प्राप्ति 
होती है। --४३३ 


१९८ आचाय भीखणजी के विचार-रक्न 


(३३ ) दिन-दिन चढ़ते हुए भावों से बद्धाचय 'त्रत का 
अखण्ड रूप से पाछन करो । मनोयोग पूबेक इन्द्रियों के विषयों 
में समभाव को धारण करो जिससे कि शीघ्र ही शिब-बध को 
बर सको। --४३४ 

(३४ ) दसवें अँग में भगवान ने ब्रह्मचय श्रत के लिए 
बत्तीस उपमाएँ दी हैं! जो धर्म में शूर हें वे ब्रह्मचयं त्रत का 
सही-सद्दी पालन करते हैं । ---४३४ 

(३५ ) तीन करण, तीन योग को अच्छी तरह जान कर 
तथा उनका शुद्ध ब्यौरा पहचान कर, ब्रत अंगीकार कर उसका 
मन से पालन करना तथा दोषों को टालते रहना | --४३६ 


ब्त के अतिचार 


(३६ ) स्थूछ श्रह्मचय ब्रतघारी गृहस्थ के लिये निम्नलिखित 
कार्य अतिचार हैं अत्त: अकार्य हैं। इन्हें सदा ध्यान में रखते हुए 
इनसे बचना चाहिए :-- 

(१) अपनी पत्नी के सिवा किसी भी सत्री से रमण करना फिर 
चाहे बह वेश्या ही क्यों न हो और चाहे पेसा देकर उसे थोड़े 
काल के लिए रखेल के रूप में ही क्यों न रख लिया हो; (२) अपनी 
पत्नी के सिवा किसी भी र्री से विषय-सेवन करना चाहे बह 
सी किसी की पत्नी न हो या किसी के आधिपत्य में न हो जिस 
तरह कबॉौरी कन्या, विधवा या अनाथ कुलांगना; (३) अनंग 
क्रीड़ा करना अर्थात्‌ सृष्टि विरुद्ध काम-क्रीड़ा करना; या अपनी 
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सी के सित्रा अन्य र्लियों से रमण तो न करना परन्लु अन्य 
काम-क्रीहाएँ करना; या प्रत्याख्यान के दिन स्वख्री .से 
अप्राकृतिक मैथुन करना; (४) पराबे विवाह कराना; और 
(४) काम सेवन में तीत्र अभिकाषा रखना | --अ० १३-१५ 


(५ ) परिषद पारिगाण बत 


परिग्रह त्याग की आवश्यकता तथा परिग्रह की परिभाषा 


(१) ९ गुरु: )-श्रावक के पांचवें श्रत में परिप्रह का 
यथाशक्ति त्याग किया जाता दै। परिप्रह मूर्छा को कहते हें। 
इससे जीब के निरन्तर पाप-कर्मो का प्रवाह होता है ।--५। दो० १ 

(२ ) परिआ्रह मोटा --बहुत बड़ा पाप है। इससे जीव को 
संसार-समुद्र में गोते खोने पड़ते हैं। इसमें किसी प्रकार का 
संशय हो तो भगवान द्वारा बतलाये गये “श्रावक के तीन 
सनोरथ' देख छो । - ७५ दो? २ 

(३ ) भगवान ने परिम्रह को सर्वे अनर्था का मूल कहा है। 
परिभ्रदद जीव को खींच कर नक में डाल देता है। परिप्रद यति- 
मार्ग को भक्ल करनेवाला है इसलिए भ्रगवान ने इसका निषेध 
किया है । --५। दो ० ३ 

( ४ ) खेत-खुली मूमि, घर, दृकान, सोमा-चौंदी धन- 
धान्य, द्विपद-चोपद तथा तलाम्वादि धातु--इन नौ प्रकार की 
वस्तुओं का यथाशक्ति परिमाण करना चाहिए। --५ दो० ४-५ 
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(£ ) उपरोक्त जड़ चेतन वस्तुओं को जो एक हृद-- 
परिसाण में रखा जाता है वह अविरति--असंयम है। उस 
परिमाण में रखी हुई परिमिति वस्तुओं के उपरान्त शेष सब 
बस्तुओं का जो त्याग प्रत्याख्यान होता है वह विरति है । 

--५। दो० ६ 

(६ ) मूर्छा परिम्रह है। धन-घान्‍्य, घर-खेत, चौँदी-सोना, 
दिपद-चडपद तथा ताम्बांदि धातु-- इन नो प्रकार की जड़-चेतन 
वस्तुओं को मूर्छा-ममतापूर्वक प्रहण किया जाता दे अतः ये 
सब भी परि्रह हैं। मूर्छा आभ्यन्तर परिप्रह और ये नौ द्रव्य 
बाह्य परिप्रह कहलाते हैं। --५। दो० ७-८ 

(७ ) उपरोक्त नव प्रकार के बाह्य परिप्रह का श्रावक 
विचार पूर्वक यथाशक्ति परिदह्दार--परिमाण करे तथा हृदय में 
समता - सन्‍्तोष छाकर इन सब के प्रति मूरछ[--तृष्णा का परिहार 
करे तथा उनकी कामना को दूर कर दे। ---५१-२ 


परिग्रह मद्दान दोष 


(८) पूर्डा--ममता बुरी बलाय है। इससे प्राणी चारों 
गति में भटकता है। मूर्ल्ला में फँसे हुए प्राणी को चेन नहीं 
. पड़ता-उसे बहुत रड़बड़ना पड़ता है । --५।३ 

(६ ) मूर्ला नरक को पहुँचाने वाली है--यह विचार कर 
मूर्झा को दूर कर ब्रत पालन करने का निश्चय करो। 


“-+- ५४ 
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( १० ) नथ प्रकार के जो उपरोक्त परिभ्रह हैँ उनका तथा 
उनके प्रति मूर्छा भाव को मुक्ति मार्ग में बाधा स्वरूप समझ करे 
उनका परिहार करना चाहिए। --५५ 

(११ ) परिप्रह मुमुक्ष के छिए बहुत बड़ा प्रतिबंध और पाश 
है। यह बोध-बीज सम्यक्तव को नाश करनेबाला है। परिग्रह 
रखना मुक्ति का नहीं परन्तु दुर्गंलि का सा है। --५।६ 

(१२ ) परिमह बहुत बढ़ा फन्‍्द है । इससे कर्मो का निरन्तर 
बंध होता है | यद जीव को बलपूर्बक नक में ले जाता दै जहाँ 
नाना प्रकार की भयानक मार पड़ती है। --५७ 

( १३ ) परिप्रह महा भयानक और विकट मायाजाल है। 
उसमें रक्त होने से धर्म की प्राप्ति नहीं होती यह बिलकुल सही 
बात हे | “०८ 
परिप्रह सेवन करमा बुरा ओर सेवन कराना तथा अनुमोदन करना भी ब्रा 

(१४ ) परिम्ह रखने या सेवन करने ले नए कर्मो का प्रवेश 
होता है फिर जो परिप्रह रखाता या सेवन कराता है या रखने 
बाले या सेवन करने वाले की अनुमोदना करता है उसको धमे 
किस न्याय से होगा ? बुद्धिमान इस बात की जाँच कर कि भरा 
बान ने करना, कराना और अनुमोदन करना, इन तीनों करणों 
को समान रूप से कर्म संचार का हेतु बतलहाया है। --५४१३ 

( १४ ) कनक और कामिनी इन दो के सेवन से दुर्गंति 
होती है। ये दोनों भयानक फन्‍्द हैं। इनके सेवन से चारों 
गतियों में धक्के खाने पड़ते हैं। ---५९ 


२०२ आचार्य भीखणजी के विचार-रत 


'. (१६ ) जो दूसरे को कंनक और कामिनी सेबन करवाता 
है वह उसको फन्‍द में डालता है जिससे निकछा नहीं जा 
सकता। --७।१० 

(१७ ) जो परिमह देने में धर्म बतलाते हैं वे अज्ञानी भ्रम में 
भूले हुए हैं। उनके कर्मो का विशेष उदय है जिससे कि यह बात 
समर में नहीं आती । --७/११ 

(१८) जो परिम्रह के दलाल हैं अर्थात्‌ परिप्रह को एक के 
पास से दूसरे को दिलबाते हैं उनके भी बुरे हवाल होंगे और उन्हें 
नको के बहुत दुःख मोलने पड़ेंगे | --५४१२ 

( १६ ) परिमह के देनेबालों के सावद्य योगों का प्रवत्तन 
होता है। परिम्रह का देना कोई मोक्ष का मार्ग नहीं है उसे 
लौकिक-व्यवद्दार या कर्त्तव्य कद्ट सकते हैं |५।१४ 

( २० ) अन्न, पान, मेजा-मुखवास इन चारों प्रकार के 
आहारों में जो आहार श्रावक करता है उसका उसके परिम्ह्‌ 
है। इनके सेवन करने में या अन्य गहस्थ को सेवन करने के लिए 
देने में धर्म नहीं है। --५१५ 

( २१ ) गृहस्थों का परस्पर में एक दूसरे को कोई चीज देना 
लेना है, बहू सब परिप्रह ही देना-लेना है इसमें जरा भी शंका 
मत करो ।  --०४१६ 

( २२ ) अपने पास रखे हुए सचित्त, अचिच या मिश्र सब 
बस्तुओं में महस्थ की ममता होने से वे परिप्रह हैं ऐसा उबचाई 
तथा सूत्रकृतांग सूत्र में कद्दा है। --५४१७-१८ 
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(२३ ) परिमित्त वस्तुओं के उपरांत अवशेष का जो ट्याग 
किया जाता है उसे अ्रत जानो तथा जो परिमित वस्तुएँ रखी 
गयी हैं वे सब अन्त में रही--उनंकी छूट रही । इस बात का 
सूत्र साक्षी है । --५१९ 

(२४ ) यदि धन आदि परिप्ह देने में दही धर्म होता तब तो 
भगवान इस बात की आज्ञा दे जाते तथा कह-कह कर दिराते 
और धर्म करबाते)। --५॥२० 

(२४ ) घन से अनर्थ होता है, धन से धर्म की धुरा नहीं 
चछती, यह भव-भव भ्रमण करानेबाछा है--दुर्गति को पहुँचाने 
बाला है |--७५४२१ | 

(२६ ) धन रखने से या देने या दिलवाने से तीनों ही 
काल में धर्म नहीं होता--इस बात को सत्य समम्यो तथा इसमें 
जरा भी शंका मत छाबो। ५२२ 


परिभ्ह् के दोषों का पुनकथन 
(२७ ) जो परिस्ठह में मूर्लाबान द्वोते हैं उनको सम्यक्त प्राप्त 
नहीं होता। पदार्था में आसक्ति--मूर्छा होने से उनको कोई 
समम नहीं पड़ती | ---५२३१ 
(१८ ) जो परिप्रह में आसक्त हैं उनकी बहुत फजीहत 
होगी। बे नक में जाएँगे और कोका खाते रहेंगे | --५४२४ 
(२६ ) परिग्रह से केवछ संसार की वृद्धि होती है। ने 
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निगोद मिलता है तथा जीव को जरा भी चेन नहीं मिलता 
उसे बहुत रइबड़ना पड़ता है। -“7-५२५ 

(2३० ) जिन परिमित वस्तुओं को आवक अपने भोग के 
छिए रख लेता है उन वस्तुओं से उसके विरति नहीं होती । इन 
परिमित वस्तुओं को भोगने का उसके त्याग न होने से पाप 
निरन्तर छगता रहता है । ---५२६ 

(३१ ) करने, कराने और काये की अनुमोदना करने से पाप 
कर्मो का संचार होता है और उसका दुःख खुद आत्मा को 
भोगना पड़ता है। इन तीनों कारणों के त्याग से ब्रत होता है 
और तभी सच्चे सुख की प्राप्ति होती है।. ५२७ 

(३२ ) अपनी शक्ति को समक कर यथाशक्‍य करण योग 
पूर्वक शुद्ध प्रद्याख्यान करना चाहिए। तथा दोष से बचते हुए 
दृढ़ मन से श्रत का पालन करना चाहिए। --५।२८ 


बरत के दृषण 

इस श्रत के धारी गृहस्थ श्रावक को निम्न लिखित अतिचारों 
का सेवन नहीं करना चाहिएः--- 

(१) जितने धर, खेत रखने का नियम किया हो उनसे 
ज्यादा रखना; ( २) जितने परिमाण में सोना चाँदो रखने का 
नियम किया हो उससे अधिक रखना; (३) हिपद--दास 
दासी, नौकर-चाकर आदि तथा चौपद--गाय, भेंस, बरूद 
आदि नियम की हुई संख्या से अधिक रखना; ( ४) जितना 
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घधन--हुपया, वस्रादि, धान्‍्य--अन्‍न रखने का नियम किया हो 
उससे अधिक रखना; (४ ) ताँबा पीतछ आदि के बासन-वत्तन 
तथा शयन-आसन आदि घर सामान नियमित परिमाण से 
अधिक रखना । 


( ६ ) दिग्बत 


गुणबतों को आवमग्यकता ओर संक्षिप्त स्वरूप निर्देश 


(१) ( गुरु: ) पाँच अणुत्रतों के धारण करते ही स्थूलछ 
हिसादि पापों से विरति रूप बड़ी पार बाँध दी जाती है फिर 
भी सूक्ष्म हिंसादि पापों से अविरति रहने से कर्म रूपी जल बे 
रोक-टोक आता रहता है । --६। दो० १ 

(२ ) इस अविरति को मिटाने के लिए पहिले गुणत्रत का 
विधान है । इस गुणक्रत में दिशि मर्यादा कर, उसके बाहर 
सूक्ष्म पापों से विशेष रूप से निद्वत हुआ जाता है। --$ दो २ 

(३ ) मर्यादा कृत क्षेत्र में जो सूक्ष्म अविरति रह जाती है 
उसको मिटाने के लिए दूसरा गुणबत्रत धारण करना होता है । 
इस गुणम्नत में द्रव्यादिक का त्याग ओर भोगादिक क़ा परिहार 
करना पड़ता है । --६। दो० ३ 

(४) मर्यादित क्षेत्र में जो मर्यादित बस्तुओं के सेवन की 
छूट रख ली जाती है वह अविरति है। इस अविरति को संक्षिप्त 
करने के लिए अन्थंदण्ड त्याग अर्थात्‌ बिना प्रयोजन पाप कर्म 

पढ 
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करने का प्रत्याख्यान किया जाता है और केवल प्रयोजन से 
पाप को छूट रह जाती है । --६। दो? ४ 


दिशि ब्त का स्वरूप 


(४ ) भ्रावक के छठे ब्नत में छहों दिशाओं का परिमाण 
करना पड़ता है तथा.मर्यादित क्षेत्रों के उपरान्त हिंसादि पापों 
को संतोषपूर्वक छोड़ देना पड़ता है । --६ दो० ५ 

( ६ ) ऊँची-नीची और तिरछ्ी दिशाओं में दो चार पाँच 
आदि कोसों की संख्या कर श्रावक मर्यावित क्षेत्र के बाहर 
सावद्य कार्यो का परिहार करे | --६ १ 

(७ ) प्रथ्वी आदि स्थावर जीवों की हिंसा का भी इस क्षेत्र 
के बाहर त्याग करे तथा सूक्ष्म कूठ), चोरी, मैथुन और परिमह 
--ममता का त्याग करे। -- 8२ 

(८) क्षेत्र के बाहर लेन-देन न करे, न बाहर की बस्तु 
भीतर मंगावे और न भीतर की वस्तु बाहर भेजे | --६॥३ 

(६ ) कम में कोई एक आश्रव का त्याग करता है और 
ऊपर में पाँचों आश्रवों का त्याग करता है। कोई यह त्याग 
एक करण ,त्तीन योग से करता है, कोई दो करण तीन योग से 
ओर कोई तीन करण तीन योग से बाहर के आश्रव का त्याग 
कर अविरति को दूर करता है| --६४-५ 

( १० ) इस तरह क्षेत्र बाहर जो सूक्ष्म हिंसादि आश्रवों 
का त्याग कर अबिरति को दूर किया जाता है वह मर्यादित 
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प्षेत्र के बाहर सब क्षेत्रों में तथा काल की अपेक्षा यावज्जीवन 
के लिए होता है । -- ६६ 

( ११ ) कोई क्षेत्र बाहर इन आश्रयों के सेवन का इतनी दृढ़ता 
के साथ टाग करता है कि देवादिकों के कारण यदि वह क्षेत्र 
बाहर भी ले जाया जाय तो भी आश्रव सेवन नहीं करता परन्तु 
कोई-कोई कष्ट पड़ने पर क्षेत्र बाहर आश्रव सेवन की छूट रख 
लेता है। यह निजी कमजोरी है । ---६।७ 

( १२ ) कोई मर्यादित क्षेत्र के बाहर अपने मित्र या देवता 
आदि से काम कराता है परन्तु ब्रत अहण करते समय यह छट 
रख लेनी पड़ती है |---६।८ 

(१३ ) जो छूट रखनी हो वह रख कर ही प्रत्याख्यान 
करना चाहिए। ब्रिना छूट का कार्य न करे। छूट रखने से पाप 
लगता है परन्तु छूट रखे बिना क्षेत्र बाहर कार्य करने से ब्रत भंग 
होता है | --६'९ 

(१४ ) छठे ब्रत का बहुत विस्तार है उसका पार नहीं है। 
मेंने संक्षेप में कहा हे। बुद्धिमान इसी अनुसार और समझे | 

* --६।१० 

( १६ ) छठे ब्रत में उपरोक्त रूप से प्रत्याख्यान किया जाता 
है। मर्यादित क्षेत्र में जो बहुत से द्रव्य रहते हें उनकी अग्नत को 
दूर करने के लिए जिन भगवान ने सातवें त्रत का विधान किया 
द्द | “8 १4 
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ब्रत के दूषण 

दिशि मर्यादा ब्रत के निम्नलिखित पांच अतिचार हैं :-- 

(१) ऊँची दिशा में जितनी दूर जाने का नियम किया हो 
उससे अधिक दूर चले जाना; ( २) नीची दिशा में जितनी दूर 
जाने का नियम किया हो उससे अधिक दूर चले जाना; (३) पूर्व, 
पश्चिम, उत्तर, दक्षिण आदि तिरछ्की दिशाओं में जितनी दूर जाने 
का नियम किया हो उससे अधिक चले जाना; ( ४) क्षेत्र वृद्धि 
करना--अर्थात्‌ नियत किए हुए क्षेत्र के माप में वृद्धि करना; 
एक दिशा के परिमाण को कम कर दूसरो दिशा के परिमाण 
को बढ़ा लेना; (५) दिशाओं में जाने के लिए जितना क्षेत्र 
नियत रखा हो उसे भुछा देना । >अआ० १७ 


( ७ ) उपभोग परिवोय परिमाण ब्रत 


(क) 

(१) ( गुरु: ) आवक के सातवें ढ्ृत में उपभोग परिभोग 
वस्तुओं का मरसक त्याग करना होता है। जो प्रिय वस्तु का 
व्याग करता है उसके घट में सच्चा वेराग्य आता है । --७ दो० १ 

(२) जो चीज केवल एक ही बार काम में आ सकती 
है--डउसे “भोग” या “परिभोग” कहते हे और जो वस्तु बार-बार 
सेवन में आ सकती है उसको उपभोग कहते हैं। --अद्वो० २ 

(३ ) भगवान ने कहा है कि संसारी प्राणी के भोग से सहज 
अबिरति रहती है। सद्गुरु के सम्मुख उपभोग परिभोग वस्तुओं 
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का यथाशक्ति, नियमपूर्वक त्याग करना सातवाँ ब्रत है। 
--+-७) दो डे 

(४ ) उपभोग परिभोग वस्तुओं का सेवन--शब्द, रूप तथा 
गन्ध, रस और स्पर्श की आसक्ति अर्थात्‌ काम भोग रूप है। 
कामभोग का सेवन महा दुःखों की खान है | भगवान व्धमान ने 
इन काम भोगों के सेवन को किपाक फल की उपमा दी है ।-»दो० ४ 

(५ ) श्रावक अंगोछा, दाँतन, अरेठे आदि फल, तेल, 
उबटन, मंजन, बस्र, विलेपन, पुष्प, आभूषण, धूप, पेय, पक्कान, 
ओदन, सूप, विगइ, शाक, माधुरक, व्यंजन, जल, मुखबास, 
वाहन, शय्या, जते, सचित्त वस्तुएँ तथा अन्य द्रव्य--इन छब्बीस 
भोग परिभोग की वस्ठुओं का परिमाण या संख्या कर उनके 
भोग की मर्यादा करे। --७५-६ 

( ६ ) जो समता धारण कर विषयों में निस्प्ृह हो इन 
छब्बीस वस्तुओं के सेवन की मर्यादा या त्याग करता है वह 
धन्य है। श्रावक एक-एक बात का खुलासा कर यथाशक्‍्य 
करण योगों से ब्रत अद्भीकार करता है । --६।३ 

( ७ ) उपरोक्त विधि या वस्तुओं के सेवन से संताप होता 
है, सेबन कराने से भी संताप होता है फिर अनुमोदन करने से 
धर्म कहाँ से होगा ? करना, कराना और अनुमोदन करना 
इन तीनों करणों के समान फल हैं। --६।४ 

८ ) श्रावक उपरोक्त विधि या बस्तुओं का प्रत्याख्यान 

आगार ( छूट ) पूतक करता है। ये आगार (छूट ) अब्नत है 
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जो आश्रव--कर्म संचार का कारण है। इन आगारों में कई 
प्रकार के उपभोग परिभोग का सेबन रहता है। उपभोग 
परिभोग वस्तुओं का सेवन करना सावद्य योग-ब्यापार है । 
--६॥७ 

(६ ) श्रावक इन उपभोग-परिभोगों का समतापूर्वक 
यथाशक्ति प्रत्याख्यान करे। जब इनका त्याग एक करण 
तीन योग से किया होता है तब खुद भोगने का पाप नहीं 
छगता अर्थात्‌ दूर हो जाता है। --६८ 

(१० ) जो दो करण तीन योग से त्याग करता है वह 
छः भांगों के पाप को दूर करता है। वह न खुद सेवन करता 
है और न कराता है। --६९ 

(१९ ) जो त्तीन करण तीन योग से त्याग करता है उसको 
नव ही भांगों का पाप नहीं लगता। वह न खुद भोग 
परिभोग की बस्तुओं का सेवन करता है, न कराता है और न 
करनेवाले का अनुमोदन करता है । ---६॥१० 

(१२ ) जो जो सेरी ल्ुटी रहती है, उससे पाप कर्म आ- 
आकर लगते रहते हैं । जो-जो सेरी रुकी होती है वह संवर है। 
उससे जरा भी पाप नहीं आ सकते । --६।११ 

(१३ ) छूटी सेरी में ही श्रावक खाता, खिलाता, या 
सराहता है। रुकी हुई सेरी में खाता, खिलाता नहीं है और न 
अनुमोदन करता है। --६।१२ 
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(१४ ) श्रावकों का, जीवों की हिंसा कर, परस्पर में एक 
दूसरे को जिमाना अब्नत है ओर साबच योग प्रव्गति है। इसमें 
धर्म समझना मिथ्यात्त है। --६।१३-१४ 

( १६ ) जो अमुक अंश में शब्द, रूप, रस, गंध, और स्पर्श 
के सेंवन की छूट रखता है उसके उनकी बांछा रहने से उनका 
सेवन होता रहता है। उपभोग परिभोग सेवन में इन विषयों 
का विविधि संयोग है। --६॥१७ 

(१६ ) जो अमुक अंश में उपभोग परिभोग बस्तुएँ रखी 
जाती हैं वह उतनी अविरति सममो । उससे निरन्तर पाप लगते 
रहते हैं। इस अविरति को प्रत्याख्यान--त्याग कर दूर करने से 
सुखदायी संवर होता है, जिससे अविरति से होने वाला पाप 
दूर हो जाता है। ---६।१८ 

( १७ ) उपभोग परिभोग का जो सेवन करता है उसके पाप 
लगता है। जो सेवन कराता है उसके दूसरे करण से और जो 
अनुमोदन करता है वह तीसरे करण से पाप प्राप्त करता है । 
तीनों करणों से उपभोग परिभोग सेवन सावद्य कार्य है। 

---६।१९-२० 

( १८ ) उपभोग परिभोग वस्तु के खाने-पीने आदि रूप 
सेवन करने, कराने और अनुमोदन करने का-इन तीनों का यथा 
शक्ति त्याग करने से ही सातवें ब्रत की प्राप्ति होती है और नए 
कर्मो का आना रुकता है। कर्मो का रुकना ही उज्ज्वल 
( पावन ) “संवर” धर्म है। --६।२१ 


२१२ आचार्य भीखणजी के विचार-रक्ष 


( १६ ) त्याग क्‍या है और आगार क्या है-यह पहचान 
कर, भोगों से अविरति में पाप जान कर उसे छोड़ो और व्रिति 
में घम॑ समझ कर ब्रत-प्रद्याख्यान करो। तीनों करणों को 
अलग-अलग विचार कर ब्रत करो । ---६।३९ 

(२० ) भोग और परिभोगों के सेवन का त्याग कर मानव 
भव का छाभ उठाओ। जो बस्तुएँ आगार में--छूट में रख 
ली हों उनमें से योग्य वस्तुओं का निश्चय ही सत्पात्र को दान 
दो। इस धर्म के कार्य में ढील मत करो। सत्पुरुषों के चरणों 
की सेवा से वांछित कार्य सिद्ध होता है। ---६।४० 


(ख) 

(२१ ) उपभोग परिभोग परिमाण नामक सातवें ब्रत में 
भगवान ने पन्‍द्रह कर्मादानों का भी उपदेश दिया है। 

१ ईंट पकाने, सुनार, ठठारे, भड भूँजे, कुम्हार, छोहार 
आदि के कर्म कर आजीविका चलाना यह अंगालि कर्म 
कहलाता है। 

२ साग, पात, कंद-मूल, बीजादिक, धान-तंदूल, फूलादिक 
इन सब बन बगीचों में होनेवाली बनस्पतियों को बेच कर आजी 
विका करने को वन कम कहते हैं। 

३ गाड़ी, रथ, चौकी, बाजोट, पलंग, किवाड़, थम्में 
आदि बना कर तथा बेच कर आजीविका करने को शकट कर्म 
कहते हैं । 
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४ घर दुकान भाड़े पर देकर, रुपये व्याज पर देकर, 
तथा गाड़ी आदि भाड़े पर चछा कर आजीविका चलाना भटक 
कर्म कहलाता है। 

४५ नारियछ आदि को फोड़ने, अखरोट, सुपारी आदि 
के टुकड़े करने, पत्थर के टुकड़े कर धान को दलने पीसने 
आदि का कर्म कर आजीविका चलाना स्फोटक कम 
कहलाता है। 

& कस्तूरी, केवड़े, हाथी दांत, मोती, अगर, चम, हाड, 
सींग आदि के व्यापार को दन्‍त वाणिज्य कहा जाता है। 

७ मनःशिछ्ठ, आल, छाख, गली, हड़ताल, कसृंबादिक 
अति दोषवाली चीजों का व्यापार करना छाक्षा वाणिज्य है । 

८ मधु, मांस, मक्खन, सद्य आदि भारी बिगइई तथा 
दूध, दही, घी, तेल, गुड़ आदि का व्यापार करना रस वाणिज्य 
कहलाता है। 

६ ऊंठ, गधे, बेल, गाय, घोड़े, हाथी, भेंस बकरी आदि 
का वाणिज्य व्यापार तथा ऊन, रुई, रेशम आदि बना कर 
उनका व्यापार करना केश वाणिज्य कहलाता है। 

१० सींगी मोरा, अमलछ, आक, पोस्तडोड़ी, लीछा थुता, 
सोमल खार, हरवंशी, नरवशी आदि का वाणिज्य व्यापार करना 
विष वाणिज्य कहलाता है। 

११ तिछू, सरसों आदि पीछाने, ऊष पेरने आदि 
महा पापकारी कर्म को यथन्त्र-पीलन कर्म कहते हैं । 


२१४ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


,. १२ कान फाड़ना, नाक बींधाना तथा बलद प्रमुख को 
कशी कराना यह बारहवाँ निर्लाब्छन कर्म कहलाता है। ब्रतधारी 
को इससे दोष लगता है। 

१३ गाँव, नगर आदि को अप्नि छगा कर जलाना, 
अटबी आदि में दब छयाना, मुर्दो के दव छगाना आदि को 
दवदान कर्म कहते हैं । 

१४ नदी, सर, द्रह ताछाव आदि को बंदने तथा किनारे 
को तोड़ कर खेत में उनके पानी आदि को सींचने को सरः 
शोष:ः कर्म कहते हैं। 

१९ असंजती जीवों को चराने, खाने पिछाने के रोजगार 
से आजीविका करना असतीजन पोषण कर्म कहलाता है। 
साधु के सिवा सभी असंयती जीव हैं उनका पोषण जिस कम 
में हो वह असतीजन पोषण है । 

(२२ ) इन पन्दरह कर्मादानों की सर्यादा कर उनका 
प्रतिहार करना चाहिये। ये पनन्‍्दरह कर्मादान सावद्य योग 
व्यापार हैं तथा आजीविका आश्रित हैं --कर्मादान की ढारू १-१६ 


( ८ ) अन4 दण्ड ग्रत्याख्यान ब्रत 
ब्रत की आवश्यकता 


(१ ) (गुरु)) सातवें त्रत का विवेचन पूरा हुआ अब आठवें 
विवेचन करता हूँ । अर्थ क्या है और अनर्थ क्‍या है--इसको 
त्रत का पहचानने के छिए इस विवेचन को सुनो | --८। दो० १ 
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(२) पहले सात बन्रत अज्जीकार कर लेने के बाद भी जो 
हिंसादि पापों की अश्नत रहती है उससे जीव के निरन्तर पाप- 
कर्मा का संचार होता रहता है। --<। दो० २ 

(३ ) यह अग्नत सप्रयोजन या निष्प्रयोजन इस प्रकार दो 
तरह की हो सकती है। पहली अबन्नत को अर्थ दण्ड और दूसरे 
प्रकार के अब्नत को अनथ दण्ड कहते हैं। इन दोनों से पाप- 
कर्मा का संचार होता है ।--<८। दो० ३ 

(४ ) 'अर्थ'--अर्थात्‌ अपने स्वार्थ के लिए नाना सावद्य 
कार्यों का करना और अनर्थ अर्थात्‌ बिना प्रयोजन पाप करने 
में भी जरा भी नहीं डरना | --<4 दो० ४ 

( £ ) प्रयोजन वश पाप कार्य कर आत्मा को कलुषित 
करना अथ दण्ड और निरथंक बिना प्रयोजन पाप कार्य कर 
आत्मा को कलुषित करना अनर्थ दण्ड दे । यह भली भाँति समझ 
छो कि इन दोनों प्रकार के कार्या से पापाश्व होता है क्योंकि 
सप्रयोजन (अथ) हो या निष्प्रयोजन (अनर्थ) साबद्य काय हमेशा 
पाप के कारण है । स्वार्थ के लिए होते अधर्म कार्या को छोड़ना 
मुश्किल हो सकता है फिर भी निष्प्रयोजन अनर्थ सावथ कार्यों 
का अवश्य प्रद्याख्यान करना चाहिये | ---«। दो०५ 


अनथ दगड के भद्‌ 


(६ ) अनथ दण्ड के अनेक भेद है वे पूरे नहीं कहे जा सकते | 
थोड़े-से भेद बतलछाता हूँ, चित्त छगा कर सुनना | --<। दो० ६ 


२१६ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


( ७ ) अन्थ दण्ड के चार प्रकार हैं--( १) अपध्यान (२) 
प्रमाद जिस तरह घी आदि के वत्तेन खुले रखना (३ ) हिंसा 
के साधन शस्त्रादि को जोड़ना या देना तथा ( ४ ) नाना प्रकार 
के पाप-कर्म करने का उपदेश | इन चारों अनर्थो का प्रद्याख्यान 
कर जिन भगवान की आज्ञा का पारकन करे। 

-- ८१-२३ 

(८; ) अथ दण्ड से ही अनर्थ दण्ड को पहचाना जा सकता 
है। अर्थ दण्ड के अनेक प्रकार हें, संक्षेप मात्र ही उसका खुलासा 
करता हूँ । - ४३ 

(£ ) अपध्यान के दो प्रकार हैँं--एक आत्त और दूसरा रौद्र । 
विविध हष-शोक का अनुभव करना, इन्द्रियों के भले शब्दादि 
विषयों में आसक्ति--उनके प्राप्ति की निरन्तर इच्छा और अप्रिय 
भोगों में 6 ष उनके वियोग की वांछा; रोगादि में अरुचि और 
भोगों में प्रसन्‍नता ये सब आत्तेध्यान हैं| --«८४-५ 

(१० ) अपने, अपने मातापिता, भाई, बहिन, पढ़ी, पुत्र, 
पुत्री, पुत्रवधू आदि कुटुम्बी, परिचित सज्जन, नोकर चाकर, सगे 
स्मेही, बोहरे आदि को लेकर आत्तेध्यान किया करना, उनके 
सुख में सुखी ओर उनके दुःख में दुखी होना आर्त्तध्यान रूपी 
अर्थ दण्ड है। ऐसे अर्थ दण्ड को समतापूर्वक य<शक्य दूर 
कराना चाहिए तथा अनर्थ आत्तंध्यान अर्थात्‌ कोई भी प्रयोजन 
बिना किये जाते हुए आत्तेध्यान का प्रत्याख्यान करना चाहिए। 


-“7<4। ६-७ 
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(११ ) निरन्तर हिंसा; मूठ, चोरी आदि पापों की चिन्ता 
करना, किसी को जेल आदि करवाने की वांछा करते रहना 
रौद्र ध्यान है। अपने या अपने परिवार आदि के अथ- प्रयोजन 
के लिए भी रोदर ध्यान करते हुए शरीर कांपना चाहिए तथा 
अनर्थ रौद्रध्यान को तो एकान्त रूप से छोड़ देना चाहिए ।--८।५ 

( १२ ) घी तेलादि के वर्तनों को व्यापार आदि अनिबाय॑ 
प्रयोजन से खुला रखना अर्थ प्रमादाचरण है। इस तरह कारण 
वश घी आदि को खुले रखते हुए भो स्म्रृतिपूवंक उनक्री देख - 
भाल करते रहना चाहिए। तथा प्रमाद या आल्स्यवश निर्थक 
खुले रखने का प्रत्याख्यान करना चाहिए | --८९ 

(१३ ) चक्की, ऊँखल, मूसछ, ( आदि ) रखे बिना गृहस्थी 
का काम नहीं चल सकता इसलिए इन्हें अपने तथा अपने 
परिवार आदि के_ प्रयोजन ( अर्थ ) के सिवा निरथ्थंक बिना 
प्रयोजन रखने का प्रत्याख्यान करे। प्रयोजन से भी इन्हें रखने में 
संकोच मालूम करे और बिना प्रयोजन तो रखे ही नहीं। 

“7<4१ ००११ 

(१४ ) भाई भतीजे, नौकर चाकर सगे सम्बन्धियों को 
कहना- “बेठे-बेठे किसी की कमाई खाओगे ? खेती, वाणिज्य 
व्यापार आदि करो!--इसे पाप कर्मोपदेश कहते हैं | --«१२ 

( १५ ) इस तरह छुटुम्बी आदि को सावद्य कार्य के लिए 
कहने में भी जब विशेष पाप लगता है--ऐसा बुद्धिमान मनुष्य 
ज्ञान से समझ सकता है-तो फिर अनर्थ अर्थात्‌ अपने या 


२१८ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


अपने परिवार के प्रयोजन बिना कौन है जो पापोपदेश को 
स्थान कर मेले कर्मो को म्रहण करेगा | ---८॥१३ 


अथ अनरथ की समझ 
(१६ ) अपनी या अपने परिवार आदि की यश-कीति, 
सान बड़ाई के लिये या शर्माशर्मी तथा छोक-छाज से हिंसादि 
कार्य किए जाते हैं व सब अथ्थे दण्ड में शामिल हैं| --८१४ 
(१७ ) जिस कत्तंब्य के करने से लोगों में निन्‍दा होती है 
वह अनथ दण्ड है। छः प्रकार के आगार में जो हिंसादि पाप 
कार्य किए जाते हैं वह अर्थ दण्ड है| -- ८१५ 
( १८ ) सूयगर्डांग सूत्र के अठारहवें अध्ययन में ( १) अपने 
लिए ( २) माता-पिता, पुत्र, पुत्री, भाई बहिन आदि कुटुम्बियों 
के लिए ( ३ ) न्‍्यातीले--सगे सम्बन्धियों के लिए ( ४ ) घर के 
लिए ( ५ ) मित्र सज्जनों के लिए ( ६ ) नाग देवताओं के लिए 
(७ ) भूत प्रेत के लिए तथा (८) यक्ष के लिए हिसादि सावद्य 
कार्या का करना, कराना और अनुमोदन करना अर्थ दण्ड है। 
है “7<१५६-१७ 
( १६ ) अपने लिये या अपने परिवार आदि के लिए इस 
लोक-सम्बन्धी राजकऋृद्धि भोगादि की बांछा करना, परलोक 
में देव, देवेन्द्र आदि पदवी की इच्छा करना, सुखी अबस्था में 
जीने की इच्छा ओर दुःख आने पर मरने की वांछा तथा काम 
भोग की वांछा करना, कराना या अनुमोदन करना ये पाप के 
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कारण हैं। विना प्रयोजन करना अनथ दण्ड है। ब्रतधारी के 
ऐसा करने पर ब्रत-भंग होता है | ---८।१८ 

(२० ) असंयति जीवों के जीने की वांछा- उनके जीने से 
हर्षित होना--यह जब अपने या परिवार आदि के लिए किया 
जाता है तो पाप का रूगना सप्रयोजन होता है। जब निरथक ही 
बिना प्रयोजन ही यह वांछा होती है तो अनथ दण्ड प्रत्याख्यान 
ब्रत भंग होता है। ---८॥१९ 

( २९१ ) असंयती जीवों को मारने की वाब्छा करना या 
उनको मारना मरवाना जब अपने या अपने परिवार आदि के 
लिए होता है तो पाप का छगना अर्थ दण्ड है। बिना प्रयोजन 
ये कार्य करने से अनथे दण्ड प्रयार्यान ब्रत का भंग होता है । 

ज--«।२० 

(२२ ) अन्य यृहस्थों को काम भोग भोगाने की वांछा 
करना या भोगवाना या उसका अनुमोदन करना जब अपने 
या अपने परिवारादि के लिए होता है तो पाप का आगमन 
अथ दण्ड है परन्तु बिना प्रयोजन ऐसा करना ब्रत भड्ः है ।---८।२१ 

( २३ ) गृहस्थ को उपभोग परिभोग सेवन कराने से निश्चय 
ही कम बंध होता है। अपने या अपने परिवार आदि के लिए 
सेवन करवाना अर्थ दण्ड है। बिना प्रयोजन ऐसा करना त्रत 
भक्ढ है। ---4२२ 

(२४ ) थोड़ा भी गृहस्थी का कार्य करने से निश्चय ही पाप 
कर्सा का बंध होता है। ये सब कार्य प्रयोजन से किए जाते हैं 
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तब अर्थ दण्ड होता है बिना प्रयोजन करने से ब्रत भंग होता है । 
--<। २ ३ 

(२६ में कह-कह कर कितना कहूँ। अथे पाप करना और 
अनर्थ पाप करना ये दोनों दण्ड हैं। अर्थ दण्ड का आगार 
जान कर रख लिया जाता है अनर्थ दण्ड का प्रद्याख्यान कर 
लिया जाता है| --८।२४ 

( २६ ) इनको अच्छी तरह पहचानो तथा यथाशक्य करण 
थोग से नियम कर ब्रत अहण करो। जो-जो छिंद्ग- अन्नत रूपी 
छिंद्र रकेगा वह धर्म है और जो-जो छिद्र खुला रखा जायगा 
बह अधर्म है । -- ८२५ 

(२७ ) आठवें ब्रत के सम्बन्ध में बहुत बाते हैं | यह अल्प 
मात्र कद्दा है। अब नववें ब्रत का विचार करूँगा । हे ! मविजनो 
चित्त छगा कर सुनना । --4८२६ 


अनथ दण्ड विरमण ब्रत के अतिचार 


अनर्थ दण्ड बिर॒मण त्रत को दोष पहुंचानेवाले निम्न लिखित 
पाँच अतिचार वर्जनीय हैं :-- 

(१ ) कास विकार पेदा करने वाली बातें करना; (२) 
भाण्ड की तरह आँख, भृकुटी, हाथ, पेर आदि अंग उपांगों को 
नाना प्रकार से विकृत कर असभ्य हास्य परिहास करनाया . 
किसी की नकल करना; ( ३ ) बकवाद करना, बिना प्रयोजन 
अनगेल बोलना; ( ४ ) सजे हुए हथियार या औजार तेयार 
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रखना जिस तरह दारू से भरी हुई बन्दूक रखना, था धनुष 
घाण पास-पास में रखना, या हिंसा के एक उपकरण को उसके 
दूसरे उपकरण के साथ या समीप रखना जिस तरह ऊख के पास 
मूसछ, हल के पास फाछा रखना आदि; ( ५ ) उपभोग परिभोग 
के निश्चित परिमाण से चलित होना | --आ० २० 

ये पांचों अतिचार व्यर्थ ही संबन करने से ब्रत को दोष 
छूगता है। प्रयोजन बश इनके सेवन करने से भी पाप होता दै 
परन्तु उससे ब्रत को जरा भी दोष नहीं रछूगता | ->अ० २१ 


( ६ ) सामायिक ब्रत 
शिक्षा ब्रतों फे नाम ओर स्वरूप 


(१ ) (गुरु)) पहिले पाँच त्रत अणुत्रत कहलाते हैं उनके बाद 
के तीन ब्रत गुणब्रत कहलाते हैं और बाद के चार ब्रतों के समूह 
को शिक्षात्रत कहते हैं | ---९ दो० १ 

(२ ) जिस तरह मन्दिर को चोटी पर कछश होता है 
ओर मस्तक के अत में मुकुट, उसी तरह अगुत्रत और गुणब्रतों 
के कलश ओर मुकुट स्वरूप शिक्षात्रतों को समदृष्टि पाछन 
करते हैं| --९% दो० २ 

(३ ) अशुब्रत और गुणब्रत मिला कर आठ ब्रत तो 
यावज्जीवक हैं परन्तु शिक्षात्रत में से प्रत्येक के प्रद्याख्यान 
अलग-अलग समय के लिये होते हैँ | --९ दो० ३ 

१५ 
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€ ४ ) सामयिक एक मुहूत्त--४८ मिनट तक एकाम्रचित्त से 
करनी होती है, देशावकाशिक व्रत को इच्छानुसार काल के 
नियम से घारण कर सकते हैं। --९ दो० ४ 

(४ ) पोषध ब्रत रात या दिन, या रात दिन के ल्यि 
निर्मल ध्यान से आत्मा को भावित करते हुए करना होता है, 
तथा बारहवाँ ब्रत श्रमण निम्नस्थ को निर्दोष दान देने से 
होता है। --९ दो० ५ 


सामायिक का स्त्ररूप 


(१ ) एक मुहूत्त ( ४८ मिनिट ) के लिए मन बचन काया 
-- इन तीन योग यथा करने कराने इन दो करणों से सावद्य 
काय--पाप प्रवृत्तियों का समभावपूर्बक प्रत्याख्यान करना 
सामायिक ब्रत है | --९।१ 

(२) ऊपर में तीन करण तीन योग पूवेक भी सामायिक के 
प्रयाख्यान होते हैं। उस हालत में गृहस्थ को गृहस्थ विषयक सब 
बातों में हष-शोक रूप अनुमोदन को छोड़ देना पड़ता है। 

--९२ 

( ३ ) सामायिक लेते समय जो उपकरण अपने पास रख 
लिए जाते हैं उनके सिव्रा सब उपकरणों का इस ब्रत में 
प्रत्याख्यान होता है। उपकरणों का रखना भोग से अनिन्वत्ति 
हैं। इस अनिल्‍्ठत्ति या अविरति से निरन्तर पाप कर्मो का संचार 
होता रहता है | --९।३ 
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(७) सामायिक में जो उपकरण रखने हों उनका परिमोण 
निश्चित कर लेना चाहिए। फिर तीन करण तीन योग से 
पाँचों ही हिंसादि पापागमन के कारणों ( आखवों ) का त्याग 
करना चाहिए | -- ९४ 

( ४ ) जो पहिनने, ओढने, बिछाने आदि के लिए बार-बार 
काम में आनेवाले उपकरण रखे जाते हैं वे केधल शरीर सुख के 
लिए हो रखे जाते हैं और इसलिए उनका रखना सावद 
--पापमय काये है । --९५ 
. (६) तथा गहने आभूषण आदि भी जो पास में होते हैं वे 
भी अविरति रूप हैं। सामायिक में भी उनके रखने का पाप 
तो निरन्तर लगता ही है | --९।६ 

( ७ ) सामायिक, संवर-कर्मो को रोकने का साधन-- 
उपाय--धमं है, इसलिए भगवान ने सामायिक का उपदेश 
दिया है। आभूषण तथा उपकरणों का उपभोग करना पाप है 
अतः भगवान की उनके रखने में आज्ञा नहीं है | --९५ 

€ ८ ) जिन भगवान ने भगवती सूत्र के सातवें शतक के 
पहिले उद्देशक में सामायिक ब्रतधारी श्रावक की आत्मा--शरीर 
को अधिकरण बतलाया है | ४१०. _ 

(६ ) अधिकरण अर्थात छः काय के जीवों के लिए शख- 
स्वरूप । ऐसे शस्त्र स्वरूप शरीर की सार सम्भाल करना प्रत्यक्ष 
सावद्य योग--पाप काय हे। वस्थादि का पहरना, ओढ़ना तथा 
शरीर की शुश्रूषा करना, चछना-फिरना, आदि सब कार्य शरीर _ 
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रूप शत््र को धार देने के समान सावद हैं। उनसे पाप को 
उत्पत्ति होती है अतः भगवान इन कार्यों के करने कौ आज्ञा 
नहीं करते | ---९॥११-१२ 

( १० ) जिस कार्य के करने में भगवान की अनुमति नहीं है 
बह प्रयक्ष सावद्य योग है तथा जिस कत्तंब्य के करने में भगवान 
का आदेश है वह निश्चय ही निर्वेध--निष्पाप है। --९१५ 

(११ ) जो उपकरण पास में रख लिए जाते हैं वे छूट स्वरूप 
ह४। श्रावक सामायिक में उनकी सार सम्भाल करता है परल्तु 
छोड़े हुए उपकरणों की सार सम्भाल नहीं करता इसलिए उसके 
किसी प्रकार से ब्रत भंग नहीं है | -- ९१७ 

(१२ ) सूयग्डांग सूत्र तथा उबवाई सूत्र में भगवान ने 
उपकरण रखने को अविरति बतलाया है । इनका सेवन करना 
या कराना सावद्य योग है। इसमें भगवान आदेश नहीं दे 
सकते | -- ९१८ 


सामायिक में सावचद्य की छूट कंसे 


( १३ ) कोई प्रश्न करे कि सामायिक करने वाले के सावद्य 
योग का प्रद्याख्यान होता है, उसके छूट कहाँ रहती है कि पाप 
आकर छगें ? उसको इस प्रकार उत्तर दो : ---९१९ 

(१४ ) 'सामायिक में आ्रावक के सर्व सावद प्रवृत्ति का 
प्रय्याख्यान नहीं होता । सर्व सावद्य योगों से निश्त्ति तो साधुओं 
के ही होती है | “7९२० 
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( १४ ) श्रावक सामायिक में छः कोटि से प्रत्याख्यान 
करता है इस प्रकार उसके तीन कोटि की छूट रह जाती है 
जिससे उसके निरन्तर पाप लगते रहते हैं। इस प्रकार आवक 
के सामायिक में भी सावद्य-योग की प्रश्नत्ति है। 

“--९%२१ 

( १६) सामायिक में रहते हुए भी आवक को पुत्र उत्पन्न 
होने से हर और मरने से सन्‍्ताप होता है। इस प्रकार 
अनुमोदन की छूट वह रखता है। इसलिए सामायिक में भी 
श्रावक के साचग्य प्रज्नत्ति है । ---९२२ 

( १७ ) इसी त्तरह सामायिक में श्रावक रखे हुए आभूषण 
बस्त्र की सम्भाल रखता है, अप्नि लगने पर या चोरादि के 
भय उत्पन्न होने से सावधानी पूषक वह एकान्त स्थान में 
जाता हे। सामायिक में समभाव रखना होता है, चित्त की 
चंचलता को दूर कर उसे स्थिर करना पड़ता है, इस हालत में 
छट न रहने से उपरोक्त कार्य ब्रत को भंग किए बिना नहीं किए 
जा सकते। इन कार्यो का करना अपनी रखी हुई छट का 
डपयोग है इसलिए इनमें त्रत भंग की आशंका तो नहीं है फिर 
भी ये सावद्य कार्य अवश्य है | ---९२२-२५ 

( १८ ) अप्नि या सर्पांदिक के भय से आवक सावधानी 
पूवंक एक जगह से निकल दूसरी जगह चला जाता है परन्तु 
दूसरे पास में बेठे हुए छोगों को बाहर नहीं ले जाता है इसका 
कारण निम्न लिखित है | ---९२६ 
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( १६ ) कि उसके ऐसी परिस्थिति में उठ कर अपने को 
बचाने की छूट रखी हुई है परन्तु दूसरों को बचाने की छूट नहीं 
होती इसलिए खुद वहाँ से चलछा जाता है परन्तु दूसरों को 
किस प्रकार ले जाय ९ ---९९७ 

( २० ) ऐसी परिस्थिति में अपने पास रखे हुए कपड़ों को 
वह साथ ले जाता है परन्तु बाकी घर में जो बहुत कपड़े आदि 
होते हैं उनको वह बाहर नहीं ले जाता | -- ९।३८ 

(२१ ) जो बल्लादि वह आगार- छूट रूप से रख लेता है 
उनको ले जाने से ब्रत भंग नहीं होता परन्तु त्यागे हुए बल्घादिक 
को यदि वह ले जाय तो सामायिक ब्रत का ही भंग हो जाय। 

+-+१९।२९ 

( २२ ) इससे यह साफ प्रगट है कि श्रावक के सामायिक में 
सर्व सावध्य प्रवृत्तियों का प्रत्याख्यान नहीं होता परन्तु मर्यादा 
उपरान्त उनका त्याग होता है | --९३० 

( २३ ) इसलिए जितना त्याग किया है उतना ही सावद्य 
प्रवृत्ति का प्रत्याख्यान है परन्तु सर्वे सावद्य योगों से निबृत्ति 
श्रावक के नहीं होती वह केवल साधुओं के होती है |! ---९॥३१ 

(२४ ) सामायिक में जो उपकरण रखे गए गये हैं वे खद 
के भोगने के लिए प्रथम करण से रक्खे हैं। सेवन करवाने का 
त्याग होने से दूसरों कों सेवन नहीं कराए जा सकते | --९३२ 

(२५ ) द्रल्य की अपेक्षा रखे हुए द्र॒व्यों के सिवा सब के 
त्यागपूबक, क्षेत्र की अपेक्षा सब्र क्षेत्र में, काल की अपेक्षा एक 
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मुहत्ते के लिए, भाव की अपेक्षा राग-हष रहित परिणामों से 
- इस प्रकार जब समझ कर सामायिक की जाती है तो वह 
शुद्ध होती है और संबर निजरा की हेतु होती है अर्थात्‌ नए 
कर्मो का आना रुक कर पुराने कर्म जीर्ण होते हैं । --९३३-३४ 


सामायिक ब्रत के अतिचार 


सामायिक ब्रत के धारक ग्रहस्थ उपासक को निम्नलिखित 
अतिचारों से बचना चाहिए :-- 

( १ ) मन की दुष्प्रतत्ति करने से, (२) वचन को दुष्पवृत्ति 
करने से -अर्थात्‌ सावद्य बचन बोलने से, (३) काया की 
दुष्प्रब्ृत्ति करने से अर्थात्‌ बिना उपयोग रखे बिना हाथ पेर 
आदि को हिलाने-डुलाने से, ( ४ ) सामायिक क्रिया में कोई 
भूल करने से जिस तरह बिना पारे ही सामायिक से उठ जाने 
आदि से, ( ४ ) सामायिक में अस्थिर बनने से--मन चंचल 
करने से जिस तरह कालावधि के पूर्व ही सामायिक पार लेने की 
इच्छा करने से या पार लेने से या समभाव न रखने से |--अ० २२ 


( ९० ) देज्ञावकाशिक ब्रत 


(१ ) ( गुरु) दसवाँ ब्रत देशावकाशिक ब्रत कहलाता है। 
इसके बहुत-से प्रकार हैं, संक्षेप में प्रटट करता हूँ विवेक पूर्वक 
सुनना । ---१० दो० १ 
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(२ ) देशावकाशिक ब्रत के विविध दो भांगे होते हैं। 
एक में छठे त्रत की तरह दिशी मर्यादा करनी पड़ती है दूसरे में 
सातवें ब्रत की तरह उपभोग परिभोग सामग्री का संकोच 
करना पड़ता है | --१०१ 

(३ ) सुबह से छहों दिशा की मर्यादा को संकोच, दिशाओं 
में मर्यादित क्षेत्र के उपरान्त हिंसा, मूठ, चोरी, अग्नक्षचर्य, 
ओर परिग्रह इन पाँच पापहेतु ( आख्वों ) का प्रत्याख्यान 
करना पड़ता है। -१०२ 

(४ ) काल की अपेक्षा दिनरात के लिए, रागठं प रहित 
परिणामों से, जितने करण योगों से प्रत्याख्यान करना हो उतने 
करण योगों से, जो क्षेत्र जीवन व्यवहार के लिए रक्‍्खा हो उस 
क्षेत्र में द्ज्यादिक के व्यवहार की यथाशक्ति मर्यादा करे तथा 
भोगादिक के सेवन का शक्ति भर त्याग करे | --१०३-४ 

(४ ) कोई कम में नबकारसी आदि और कोई उससे 
अधिक काल की मर्यादा से सावद्य काया का त्याग करता है। 
यह ब्रत जो जिस काल मर्यादा से करना चाहे उसी काल 
मर्यादा से कर सकता है | ---१०।५ 

(६ ) जितनी काछ मर्यादा कर हिंसा का त्याग किया 
जाता है उतनी काल भर्यादा समाप्त हो जाने पर आगे 
प्रत्याख्यान नहीं होते | --१०।६ 

( ७ ) कोई हिंसा, मूठ, चोरी, मेथुन परिग्रह इन पाँचों ही कर्म 
द्वारों का अमुक समय तक के लिए प्रत्याख्यान करता है |--१०७ 
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(८) सातवबं ब्रत में जो भोग उपभोग का परिमाण किया 
है उसको अमुक समय तक संक्षिप्त करना; जिस तरह भोग 
उपभोग के छब्बीस बोल, चवदह नियम, पन्दरह कर्मादान 
आदि का प्रतिदिन यधाशक्ति परिमाण करना, नवकारसी, 
पोहरसी, पुरमुढ़ एकाशण, आंबल, उपचास, दो दिन का 
उपवास, तथा छः मासी आदि तप करना | --+ १०८-९ 

(६ ) तप रूपी जो कष्ट है उसे कर्मो के भाड़ने (निजेरा ) 
की क्रिया समको त्था खाने पीने का जो संयम--त्रत हुआ 
उसे दसवाँ ब्रत समको । --१०१० 

( १० ) देशाबकाशिक ब्रत में जावज्जीवक प्रद्याख्यान नहीं 
होते । अमुक काल की मर्यादा से जो जो सावद्य काये का त्याग 
किया जाता है चह देशावकाशिक व्रत हुआ समभो | --१०११ 


देशावगासी व्रत के अतिचार 


देशाबगासी ब्रत के अतिचार निम्नलिखित हैं :--- 

(१ ) नियमित हुद के बाहर से कुछ लाना हो तो ब्रतभंग 
की धास्ती से स्वयं न जाकर किसी के द्वारा उसे मँगबा लेना; 
(२) नियमित हद के बाहर कोई चीज भेजनी हो तो ब्रत भंग 
होने के भय से उसको स्वयं न पहुँचा कर दूसरे के मारफत 
भेजना; ( ३ ) नियमित क्षेत्र के बाहर से किसी फो बुलाने की 
जरूरत हुई तो स्वयं न जा सकने के कारण खाँसी, खखार 
आदि करके उस शख्स को बुला लेना; (४ ) नियमित क्षेत्र के 
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बाहर से किसी को बुलाने की इच्छा हुई हो तो ब्रत भंग के भय 
से स्वयं न जाकर हाथ मुँह आदि अंग दिखा कर उस व्यक्ति 
को आने की सूचना दे देना; और ( ५ ) नियमित क्षेत्र के बाहर 
ढेला, पत्थर आदि फंक कर वहाँ से अभिमत व्यक्ति को बुला 
लेना। “+अ० २३ 


( ?९१ ) पोषधोपवास ब्रत 


त्रत का स्वरूप 


(१) ( गुरु: ) भगवान ने पोषध बश्रत को श्राबक का 
ग्यारहवाँ त्रत बतलाया है । यह सुन्दर ब्रत तीसरा शिक्षा ब्रत है । 
इसके विषय में जो कहता हूँ वह ध्यानपूर्वक सुनो । --११ दो० १ 

(२) पोषध ब्रत में गृहस्थ निम्नलिखित त्याग करे :-- 

( १) अन्न-पान, मेवे-मुखवास आदि चार आहार 
का त्याग; 

(२) अख्नह्मचये का त्याग; 

(३ ) शरीर-विभूषा--जिस तरह सुवर्ण रत्नादि 
आभूषण, फल पृष्पमाछादि, गुलार, अबीर 
आदि तथा सनान--का त्याग; 

(४ ) सावदय प्रव्तत्ति का त्याग, जिस शन्र मूसलादि 
के प्रयोग करने का त्याग । 

शआ्रावक एक दिन एक रात के लिए उपरोक्त त्याग करे। 
--११॥१-२ 
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(३ ) उपरोक्त सावद्य फ्रृत्तियों का कोई कम में दो करण 
तीन जोग से और कोई ऊपर में तीन करण तीन योग से 
प्रत्याख्यान करता है। ---११॥३ 

( ४ ) शआ्रावक अपने पास रख्े हुए द्रव्य (बस्तुओं) के उपरांत, 
सब बस्तुओं का प्रत्याख्यान कर देता है। यह ट्याग खेत्र 
की अपेक्षा सब खेत्रों में और काल की अपेक्षा रात दिन का 
होता है। ---११।४ 

(६४ ) भाव की अपेक्षा राग 6ष विहीन होकर, शुद्ध हृदय 
से, उपयोग पूर्वक उपरोक्त प्राण करे। ऐसा करने से ही नए 
कर्मा का संचार होना रुकेगा और भले प्रकार से पुराने कर्मा 
का नाश होगा । ---११।५ 

पोषध में उपकरण रखने में क्‍या ? 

( ६ ) पोषह में कई उपकरण रख कर उनके उपरान्त उपक 
रणों का त्याग किया जाता है। जो उपकरणों का रखना है वह 
परिभोग वस्तुओं से अविरति है जिससे निरन्तर पाप छगते 
रहते हैं | ---११॥६ 

( ७ ) पोषध ब्रत और सामायिक श्नत में एक समान द्वी 
प्र्याख्यान होते हैं. केवल अन्तर इतना है कि सामायिक एक 
मुहते ओर पोषध दिन रात का होता है। --११७ 

(८) पोषध और सामायिक इन दोनों ब्तों में एक सरीखा 
आगार है। ये आगार रखना अविरति में ही है, यह सूत्र देख 
कर निश्चय किया जा सकता है| -- ११८ 


२३२ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्र 


( £ ) सामायिक और पोषध इन दोनों की विधि एक है-- 
इन दोनों की एक रीति है यह विवेक पूर्वक सममको | --१११८ 


ब्रत-पहण में दृष्टि 

( १० ) पोषह इस छोक के लिए नहीं करना चाहिए, न खाने 
पीने के सुख के लिए करना चाहिए, न छोभ और छालच 
के वश होकर पोषह करे और न परलोक के सु्खों के लिए करना 
चाहिए | ---११॥१९ 

(११ ) पोषह केवल संवर और निर्जरा के छाभ के लिए ही 
करना चाहिए ओर किसी ऐहिक सुख की लालसा या वांछा से 
नहीं | जो केवल कर्म रोकने और कम तोड़ने की भावना से पोषह 
करता है उसी का पोषध भाव से शुद्ध कहा जा सकता है |---११॥२० 

(१२ ) कई-कई लाडू पाने के लिए पोषह करते हैं या अन्य 
किसी वस्तु या परिग्रह के छिए। ऐसा पोषध करना केवल नाम 
के लिए पोषधघ है | --११॥२१ 

( १३ ) ऐसे हेतु से पोषध करने बाले को केवल पेटार्थी 
कहना चाहिए तथा उसे मजदूरों की कोटि में गिनना चाहिए। 
ऐसे छोगों की आत्मा का कार्य सिद्ध नहीं होता। उनके गले में 
उलटी फाँसी छग जाती है | --११॥३२ 

(१४ ) जो छाडू या धन का छोम देकर पोषध कराते हैं वे 
कहने मात्र के लिए पोषध कराते हैं, उनके संबर निजरा का 
लाभ नहीं होता। --११॥२३ 
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( १५ ) भगवान ने यह कद्दीं भी नहीं कहा है कि पेसा देकर 
पोषध कराना चाहिए । कमं-क्षय के लिए जो इस प्रकार मजूरों 
को लगाते हैं उनके घट में घोर अज्ञान है। इस प्रकार पोषध 
कराना किसी भी सूत्र में नहीं कहा है | “7११९४ 

( १६ ) खेत-निनाण के लिए मजदूर किए जाते हैं, घर मकान 
बनवाने के लिए भी मजदूर भाड़े पर किए जाते हैं, कडब काटने 
आदि कार्य के लिए भी मजदूर किए जाते हैं परन्तु कम काटण 
के लिए मजदूरों को भाड़े करने की बात तो कहीं नहों आई । 

( १७ ) खेत खड़ने के लिए, बोक ढोने के लिए तथा धान 
काटने के लिये मजदूर किए जाते हैं परन्तु कर्म काटने के लिए 
कहीं मजदूर नहीं किए जाते। --११२५-२७ 

( १८ ) जिन्हों ने काम भोग से विरक्त हो कर उनका शुद्ध 
हृदय से त्याग किया है और जो केवल मुक्ति के हेतु पोषध करते है 
उनके पोषध को भगवान ने असल पोषध कहा है | -“7११!२८ 

( १६ ) जिन भगवान ने कहा है कि जो इस प्रकार पोषध 
करेंगा उसके आत्म कार्य सिद्ध होगा; उसके नए कर्मा का संचार 
रुक कर पुराने कर्मो का नाश होगा । --११२९ 


पोषध ब्रत फे अतिचार 


इस पोषध वत के पाँच अतिचार इस प्रकार हैं :--- 
(१ ) नहीं देखे हुए या अच्छी तरह नहीं देखे हुए आसन 
या विछौने का उपयोग करना; (२) नहीं भाड़े हुए, अच्छी 
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तरह नहीं माड़े हुए आसन या बिछौने का उपयोग करना; 
(३) नहीं देखे हुएया अच्छी तरह नहीं देखे हुए स्थान पर 
सल-मूत्र विसजन करना; ( 9 ) नहीं माड़े हुए या अच्छी तरह 
नहीं माड़े हुए स्थान पर मल-मृत्र बिसजन करना; (४) लिए 
हुए पोषधोपवास को अच्छी तरह नहीं पालन करना |--अ० २४ 


( ?२ ) आतिधीे संकिसाग ब्रत' 


(१ ) अतिथि संविभाग पश्रतः चौथा शिक्षा ब्रत अर्थात 
बारहदाँ ब्रत है। श्रमण निम्रथ--अणगार को निर्दोष, अचित्त, 
शुद्ध और ग्रहण करने योग्य अनेक द्रज्य, योग्य काल और स्थान 
में विवेकपूवक, केवल एक मात्र मुक्ति की कामना से, हर्षित भावों 
से देने से बरह॒वाँ श्रत होता है--ऐसा जिन भगवान ने कहा है। 

--१२। दो ० १-३ 
बत्रत का सहत्व 

(२ ) पहले के ग्यारह ब्रत तो अपने हाथ की बात है। 
जब इच्छा हो तो उनका लाभ लिया जा सकता है, परन्तु 
बारहवाँ ब्रत तो शुद्ध साधु को आहार आदि का लाभ 
पहुँचाने से ही हो सकता है। ---१२ दो० ४ 

.._१--इस ब्त के विशेष खुलासे के लिए देखिए---प० ७८-१२४ 

२--इसके खुलासे के लिए देखिए--पू० ८५, पेरा २ से पु० ८८ 
पेरा ३ तक 
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(३) जीव ने अनन्त वार छाखों करोड़ों ख्॑ किए हें, 
परन्तु जो जीव के लिए मुक्ति का आधार है वह सुपात्र दान 
दुलेभ है। --१३ दो० ५ ;ल्‍ 

(४ ) इस अतिथि संविभाग ब्रत के छाभ को प्राप्त करने 
के लिए रोज-रोज प्रयत्न करना पड़ता है। स्व-हाथ से दान देने 
की रुचि होने तथा साधुओं की भावना भाते रहने से संयोग 
वश यह ब्रव होता है। --१२ दो० ६ 


देय जीजें 


(४६ ) अ्रमण निम्रथ' अणगार को निदोष, पवित्र, निर्जीव, 
और स्वीकार करने योग्य खान-पान, मेवा-मुखबास, वस््र-पात्र 
कंबल, रजोहरण, पादप्रौछन, आसनन्‍्न, बेठने-सोने के बाजोट, 
शय्या, स्थान तथा औषध-भेषज देने से यह बारहयाँ ब्रत 
होता है. --१९१-२ 


वतधघारी का कर्तव्य ओर उसकी भावना ' 


(६ ) श्रावक अन्न-पान आदि उपरोक्त कल्प्य बस्तुएँ साध 
को देकर अत्यन्त हर्षित होवे और विचार करे कि आज घन 
भाग ओर धन घड़ी है कि शुद्ध साधु के संयोग से बारहदें व्रत 
का छाभ हुआ। --१९३१ 


१---और भी देखो ए० ८८ पेरा ६ 


२३६ आचार्य भीखणजी के विचार-रत् 


( ७) ब्रत-धारी का यह आचार है कि जब वह अपने घर में 
साधु के स्वीकार करने योग्य वस्तु देखे तो साधुओं की चिन्ता करे 
तथा थालल्‍ पर बेठ कर साधुओं की भावना भावे--बाट जोबे |-१२।४ 

( ८) आवक साधु की अडीक करता हुआ कच्चे जल से थाल 
नहीं घोवे, सचित्त पास में नहीं रखे तथा सचित्त के स्पर्श कर नहीं 
बैठे । उसके मन में श्रत निपाजने की उत्कट भावना रहे |--१२६ 

(६ ) यदि सचित्त को छुना जरूरी भीहो पड़े तो भी 
विशेष संयम रल्ल साधु की यथेष्ट राह देखे बिना सचित्त में हाथ 
न डाले। ---१२७ 

( १० ) यदि कोई साधु के योग्य वस्तु असूझती हो और 
स्वतः-- सहज ही सूकती हो जाय तो उसे सावधानी से सूकती 
रखे तथा उसे फिर सचित्त पर न रखे | और कल्प्य बस्तु देने 
को निरन्तर भावना भावे | -- १३८ 

( ११ ) जो ब्रतधारी श्रावबक होते हैं वे भोजन के समय 
अपने द्वार बंध नहीं करते। उबबाई तथा सूत्रकृतांग सूत्र में 
श्रावकों के खुले द्वार आए हैं| --१२११ 

(१२) यदि द्वार स्वतः ही खुले हों तो खुले दरवाजों को न 
जड़े और उन्हें खुला रखे, जिससे कि साधुओं को दान दिया 
जा सके | ---१२१२ 

( १३ ) वेषधारी साधु दरबाजे खोल कर भी घर के भीतर 
चले जाते हैं परन्तु सच्चे साधु कभी दरवाजे नहीं खोलते इस 
लिए ब्रतधारी श्रावक अपने द्वार खुले रखता है । ---१९२।१३ 
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( १४ ) सहज ही ( बाहर से ) घर पहुंचने पर यदि शुद्ध 
आहार तैयार हुआ मालूम दे तथा गोचरी का काल माढूस दे 
तो श्रावक साधु की बाद जोबे | --१३१४ 

( १४) जिस (आ्रावक) के हृदय में स्व-हाथ से दान देने की 
तीत्र अभिल्टषा होती है उसके हृदय में साधु निरन्तर बसते रहते 
है । बह साधुओं का ध्यान हृदय पट से केसे उतारेगा १--१३१५ 

( १६ ) श्रावक अच्छी वस्तु को छिपा कर नहीं रखता, दिल 
में छोडुपता या लोभ नहीं छाता और मूठी शोभा न सामते 
हुए यथा शक्ति साधु को एपणीय वस्तुओं का दान देता है। 

--१३१११ 

( १७ ) अपना खाना-पीना अक्नत है तथा उससे पाप-कर्म 
का बंध होता है यह जान कर श्रावक सुपात्र को दान देवे और 
उसमें संबर निजरा धर्म समझे । “7१8२९ 

( १८) सुपात्र दान देते समय लेखा ( हिसाब ) नहीं छगाना 
चाहिए। हिसाब करने से लोभ उत्पन्न होता है जिससे अढ 
लक दान नही दिया जाता । --१२।२३ 

( १६ ) छाडू जेसी मिठाई हो या धोषण आदि जेसी तुच्छ 
वस्तु यदि बह प्रासुकु और एषणीय हो तो एक समान परि- 
णामों से अर्थात्‌ बिना संकोच भाव के-बहराना चाहिए। 
ऐसा सुन्दर सुअवसर प्राप्त कर त्रतधारी अपने पास चाहे तुच्छ 
वस्तु ही हो साधु को बिना बहराए नहीं जाने देता । 


“--+ ३-४ 


२३८ आचाय भीखणजी के विधचार-रत्न 


( २० ) यदि किसी अंतराय के उपस्थित हो जाने से साधु 
बिना भिक्षा लिए ही वापिस फिर जाय तो उसके लिए पश्चा- 
त्ताप करना चाहिये। ऐसा करने से पुण्य का बंध होता है और 
कर्मा की निजरा होती है। --१२२७ 

(२१ ) यदि साधु के छोट जाने के कारण पश्चाताप होने से 
पुण्य बंधता है तब बहराने में अनन्त लाभ है। भगवान ने 
कहा है कि सुपात्र दान देने वाले के तीथंकर गोत्र तक बंध 
जाता है। --१२।२६ 


ब्रत के दूषण 


(२२ ) श्रावक दान न देने के भाव से निर्दाष वस्तु को 
सदोष नहीं करता ओर बहराने का भाव छाकर असूमती को 
सूमती नहीं करता । --१२।२७ 

( २३ ) विकट परिस्थिति उत्पन्न हो तो भी आवक जान में 
असूमतो वस्तु नहीं देता ओर हाथ से दी हुई निर्दोष बस्तु 
वापिस लेने का विचार नहीं करता | --११२८ 

( २४ ) दान न देने के भाव से श्रावक गोचरी के समय 
को नहीं टाछता; तथा मत्सर, मान या बड़ाई आदि दोषों से 
बच कर दान देता है। --।३२९ 

(२४ ) दान देने के भाव से या नहीं देने के भाव से श्रावक 
दूसरे की वस्तु को अपनी नहीं कहता ओर न अपनी वस्तु को 
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दूसरे की कहता है। वह धर्म प्राप्ति के स्थान में कूठ बोल कर 
उलटा पाप-कर्म नहीं बांधता और न केवल मुख से बड़ी-बड़ी 
बातें बनाता है। --१२।३० 


दानी का लक्ष्य 


( २६ ) सुपात्र दान से पुण्य का बंध होता है और अनेक 
सांसारिक सुख मिलते हैं परन्तु समदृष्टि श्रावक पुण्य की लालसा 
से साधु को दान नहीं देता परन्तु संबर और निजरा की 
भावना से देता है। पुण्य तो सहज ही अपने-आप आकर लग 
जाते हे | “१३३७-३८ 


अपात्र दान का परिहार 


( २७ ) श्रावक अत्रती को दान. देते हुए हमेशा घड़कता 
रहता है तथा जिनको दान देने से बारहबे ब्रत का फल मिलता 
है उनको देखते ही वह हर्पित होता है । --१२।३९ 

( २८ ) अब्नत में दान दने का काम आ पड़ता है तब श्रावक 
देते हुए संकोच करता है तथा दे भी देता है तो उसके लिए 
पश्चात्ताप कर अपने कर्मो को कुछ ढीला करता है। --१२।५० 

(२६ ) अद्गत में दान देने से कर्म बंध समक कर तथा 
उसका फल मुझे ठःखदायी होगा यह समभ कर आबक अपने 
को बचाने का उपाय करता है । ---१२।/४१ 


२४० आचार्य भीखणजी के त्रिचार-रत्न 


(३० ) अव्त में दान देने से आठों ही कमा का बंध होता 
है तथा सुपात्र दान से संबर और निजरा धर्म होता है। आधषक 
इस बात को समझे | ---१२४३ 

(३१ ) जो अब्रत में दान देने का शुद्ध मन से त्याग कर, 
कुपात्र दान के पाप को हमेशा के लिए टाल देता है, उसकी छद्धि 
की खुद भगवान ने प्रशंसा की है | --१२/४३ 

( ३२ ) कुपात्र दान मोह-कर्म के उदय का फल है और 
सुपात्र दान क्षयोपशम भाव है । सुपात्र दान से बारहवें त्रत का 
लाभ होता है। इसका न्याय समहइृष्टि समझ सकते हैं। 


--प5%। «४४ 


स्थान ओर शब्या दान 


(३३ ) जो उतरने की जगह सूभती रहने पर साधुओं की 
बाट जोहता है, उसके कर्मा का क्षय होता है और पुण्य के थाट 
लग जाते हैं। -१९४५ 

( ३५ ) बाट देखते २ जब साथु पधार जाते हैं तो श्रावक 
उनको उतरने के लिए स्थान देकर अत्यन्त हृर्षित होता है और 
साधु के उतरने से धन घड़ी और धन भाग सममता है। 

0 %)४ ४ 

( ३४ ) शुद्ध साधु को शय्या दान देने से कई अनन्त संसारी 
प्रति संसार करते हैं ओर कई शुद्ध गति का बन्ध बांधते हैं और 
काल-क्रम से इस संसार समुद्र का पार पाते हैं | --१२४७ 
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(३६ ) शय्या, स्थान आदि साधु को देने से अनन्त जीव 
तिरे हैं, तिरंगे और तिर रहे हैं ऐसा भगवान ने कहा है | --१२४८ 


दान को प्रोत्साहन ओर दानी की प्रशंसा 


( ३७ ) भगवान ने कहा दे कि निर्दोष, सुपात्र दान देने, 
दिराने और देने वाले का अनुमोदन करने से बारहरवाँ व्रत होता 
ह्ढे (-+5१२॥४९ 

( ३८ ) श्राबक को अपने पुत्र, स्त्री, मा, बाप आदि के भावों 
को विशेष तीत्र करना चाहिए तथा उनको शुद्ध विवेक सिखा 
कर उन्हे दान देने में सम्मुख करना चाहिए | --१२॥४० 

( ३६ ) दूसरे को अढलक दान देते हुए देख कर उसके 
परिणाम ढीले नहीं करने चाहिए । यदि कदाश अपने से दिया न 
जाय तो कम-से-कम देने वाले के तो गुण गाने चाहिए। 

१ ९५२ 

( ४० ) जिन भगवान का धर्म पाकर यग्ृहस्थ को ये दो दोष 
दूर करने चाहिए--(१) दातार के गुणों को सहन न कर 
सकना ओर (२ ) अपने से न दिया जाना | --१२।५३ 

( ४१ ) कई अन्य तीथी भी ऐसे निलय नियमी हैं कि ठांकुरजी 
को भोग चढाए बिना मुँह में अन्न नहों डालते । हालोँ कि उन्हें 
इस बात का पता नहीं है कि उनके देव भोग लेते हैं या नहीं तो 
भी वे आस्था--विश्वास पूवंक रोज-रोज उनके प्रति अपनी 
भावनाओं को पोषित करते हैं। फिर ब्रतधारी, शुद्ध भ्रावक, जिस 


२४२ आचाय भीखणजी के विचार-रत्न 


का तन मन धर्म के रंगा हुआ है वह गुरु की भावना भाए 
बिना किस प्रकार मुँह में अन्न डाल सकता है ९ --१२७७५-७७ 

(४२ ) अन्य तीर्थी भी अपने गुरूओं की सच्ची सेवा करते हैं 
तो फिर यदि साधु आंगने पधारें तो श्रावक इस को साधारण 
बात नहीं समझता | - १२७८ 


दान की प्रशंसा क्‍यों ? 


( ४३ ) कई कहते हैं कि दान की जो इतनी प्रशंसा की है यह 
केवल दान प्राप्त करने का उपाय किया है। परन्तु ऐसा सध-बृध 
रहित छोग ही कह सकते हैं। सब्चा श्रावक तो ऐसी हलकी बात 
मुँह से भी नहीं निकालत्ता | ---१९।७९% 

( ४४ ) जिसके दान देने के परिणाम--भाव होते हैं वह तो 
सुन-सुन कर हर्षित होता है और कहता है कि सदगुरू ने मुझे 
अतिथि संविभाग व्रत की शुद्ध विधि बतछा दी। --१९६० 


उपसंहार 


(४४ ) अणुत्रत ओर गुणब्रत ये प्रतिमा और मन्दिर 
समान हैं। शिक्षात्रत कलशों की तरह हैं जिनमें सबसे श्रेछ)्ठ त्रत 
बारहवाँ है | यह बुद्धिदान ही पहचान सकते हे । --१२६१ 

(४६ ) इस दान के प्रताप (बल ) से बहुत तिरे हैँ, तिर 
रहे हैं ओर तिरंगे इसमें जरा भी शंका नहीं छानी चाहिए। 
भगवान ने खुद ऐसा कहा है। --१%६२ 
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( ४७ ) भें कह कर कितना कह सकता हूँ। करोड़ जिह्ा 
द्वारा कहने पर भो इस दान के पूरे गुणग्राम नहीं गाये जा 
सकते | --१९६४ 

( ४८ ) सं० १८३१२ की बेशाख सुदी २ मंगलवार को 
गुदपा शहर में यह बारहवे ब्रत की जोड़ (रचना) की है । 


“74*।३१५ 


साछु आचार 


भिक्षु को चित्त की सर्वे प्रकार की चंचलता दर कर, तथा सब संकत्पों से 
रहित बन ऊिसी भी भूत-प्राणी को दुःख का कारण हुए बिना विचरना 
चाहिए। सनन्‍्यास लेने के बाद उसे दीन तथा खिन्‍न नहीं होना चाहिए । 
जो भोगों के सम्बन्ध में दीन बृत्तिवाले होते हैं, वे पाप कर्म किया ही 
करते हैं। इसलिए चित्त की अत्यन्त स्वस्थता और एकाग्रता प्राप्त करनी 
चाहिए। उसे जागृत, रहना चाहिए, एकाग्र रहना चाहिए, तथा विवेक 
विचार में प्रीतवान हो स्थिर चित्तवाला बनना चाहिए । 

बुद्धिमान सिक्षु को धर्म को अच्छी तरह समम्क, सर्वे प्रकार से निसंग 
हो, कही भी आसक्त हुए विना विचरना चाहिए तथा सब प्रकार की लालछसा 
का त्याग कर, तथा समस्त जगत के ग्रति समभाव युक्त दृष्टि रख क्रिसी का 
प्रिय या अग्रिय करने की कामना नहीं रखनी चाहिए । 

मुक्ति कोई मिथ्या वस्तु नहीं है पर सर्वोत्तम वस्तु है। परन्तु वह 
हर किसी से प्राप्त नहीं कौ जा सकती। स्त्री संभोग से निद्रत हुआ 
अपरिग्रही, तथा छोटे-बड़े विषयों से तथा असत्य, चौथ बगेर पापों से 
अयनी रक्षा करनेवाला भिक्षु हो मोक्ष की कारण रूप समाधि निःसंशय 
प्राप्त करता है । 

“+सूयगडांग सूत्र, श्रु० १), अ० १० 


सच्चा साधुत्त 
मंगल चरण 


(१) में सब प्रथम अरिहन्त भगवान को नमस्कार करता 
हैँ, जिन्‍्हों ने अपने आत्मा का कार्य सिद्ध क्रिया है और फिर 
विशेष कर भगवान महावीर को जो कि वर्तमान जिन शासन 
के नायक हैं ओर उन सब सिद्धों को जो कि अपना कार्य पूरा 
कर निवांण पहुँचे हैं ओर संसार में आना-जाना मिटाया है। 

+सा० आ०!१ ३। दो7? १-३२ 

(२) सभी आचार्य महाराज समान रूप से गुण-रूपी रत्नों 
को खान हैं। में उनको तथा सबब उपाध्याय और साधुओं को 
भाव पूर्वक वन्‍्दन करता हूँ। --स्ा० आ० ३।| दो० ३ 


१--अथात्‌ साथु आचार की ढाऊ'। इन ढालों के लिए देखिए 
“ जैन तत्त्व प्रकाश” नामक पुस्तक पृ० १९३-- १५८ 


र्ड्८ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


(३) इन पाँचों पदों को नत मस्तक होकर नित प्रति वंदना 
करो। इन पढों के गुणों को पहचान कर नित प्रति उनके गुण- 
प्राम और वंदना करने से भव भव के ढ:ख दूर होते हैं। 


रु 


ऊझाखसा० आ० ३।| दा? ३-४८ 


विषय -आरम्भ 


(? ) साधु का मार्ग बड़ा संकीर्ण है वह जिस-तिस से नहीं 
पाछा जा सकता | 

(२) साध जीवन का आरम्भ तीत्र वेराग्य से होता है 
ओर उसकी अन्त तक रक्षा भी वैराग्य से होती है। 

(३ ' विचक्षण पुरुष विवेक खिचार से जगत के पदार्थ 
और भोगों के स्वरूप को समम लेता है । 

(४ ) लोग खेत, घर, धन; संपत्ति, मणि-माणक आदि 
पदार्थों तथा शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गंध वगेरह विषयों को 
ओर कामभोगों को अपना सममते हैं और अपने को उनका 
मानते हें । 

(४ ) परन्तु मुमुक्ष देखता है कि वास्तव में इन पदार्था को 
अपना नहीं कहा जा सकता । कारण रोग, शोक आदि अनिष्ठ, 
अप्रिय और दुःखपूर्ण प्रसंग उपस्थित होने पर दुनिया के सब 
कामभोग उसके उस दुःख ओर व्याधि को नहीं हर सकते । 
कभी मनुष्य को खुद को ही उन्हें छोड़ कर चल देना पड़ता है 
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और कभौ कामभोग ही उसको छोड़ देते हैं। इसलिए वास्तविक 
रूप से, ये प्रिय कामभोग मनुष्य के नहीं है और न कोई मनुष्य 
उनका है। यह सोच कर मुम॒क्ष उनको ममता को दूर कर 
उनका त्याग कर देता है। 

( ६ ) इसी प्रकार वह सोचता है कि ये माता, पिता, र््री, 
बहिन, पुत्र, पृत्रियाँ, पोत्र, पुत्र बधुएँ, मित्र, कुटुम्बी तथा परिचित 
भी मेरे नहीं हैं, न में उनका हूँ । जब रोग व्याधि आदि दुःख 
आ पड़ते हैं तब्॒ एक का दुःख दूसरा नहीं बंटा सकता और न 
एक का किया दूसरा भोग सकता है। मनुष्य अकेला ही जन्मता 
है और अकेला ही मरता है और अकेला ही दूसरी योनि में 
जाता है | हरेक का रागद्े ष, तथा हरेक का ज्ञान, चिन्तन और 
वेदना स्वतन्त्र होती है। कभी मनुष्य को उन्हें छोड़ कर चछा 
जाना पड़ता है और कोई वक्त वे सम्बन्धी ही उसको छोड़ कर 
चले जाते हैं। इसलिए ये निकट समझे जाते हुए सम्बन्धी भी 
मुझ से भिन्न है और में उनसे भिल्‍न हूँ । तो फिर उनमें मसता 
क्यों कर ? यह सोच कर बह उनका व्याग कर देता है 

(७ ) इसी प्रकार वह सोचता है कि यह जो ममता की 
जाती है कि मेरा पग, मेरा हाथ, मेरी साथल, मेरा पेट, मेरा 
शीलछ, मेरा बल, मेरा वर्ण, मेरी कीत्ति आदि वे भी वास्तव में 
अपने नहीं हैं। उमर होने पर वे सब इच्छा के विरुद्ध, जीण हो 
जाते हैं, मजबूत सांध ढीले पड़ जाते हैं, केश सकेद हो जाते हैं, 
ओर चाहे जितना सुन्दर वर्ण तथा अवयवबाला और विविध 


२५० आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


आहारादि से पोषा हुआ शरार भी समय बीतने पर छोड़ देने 
जेसा धृणाजनक हो जाता है। 

(८ ) ऐसा विचार कर वह मुमुक्ष सब पदार्थों की आशक्ति 
छोड़ तीत्र बेराग्य के साथ भिक्षाचर्या प्रहण करता है। कोई 
अपने सगे सम्बन्धी और मालूमिलकत को छोड़ कर भिक्षाचर्या 
ग्रहण करता है, और कोई जिसके सगे सम्बन्धी या मालमिलकत 
नहीं होती, वह उनकी आकांक्षा को छोड़ कर भिक्षाचर्या अहण 
करता है। 

(६ ) फिर सदगुरु को शरण स्वीकार, सद्धम का ज्ञान 
पाया हुआ वह भिक्षु जगत के स्थावर और त्रस अर्थात्‌ प्रथ्वी, 
जल, अप्नि, वायु वनस्पति और चलते फिरते सब जीवों को 
आत्मा के समान समभता हुआ अखण्ड अहिंसा की उपासना 
करता है। 

(१० ) वह सोचता है जैसे मुझे कोई छकड़ी आदि से पीटे 
या मारे अथवा मेरा कोई तिरस्कार करे तथा अन्य तरह से 
मुझे दुःख दे या मुझे मारे-यहाँ तक कि मेरे बाल उखाड़ तो 
भी मुझे दुःख होता है उसी तरह से सब जीवों को भी 
होता है। 

(११ ) सुख सबको प्रिय है दुख की कोई कामना नहीं 
करता। सब जीने की इच्छा करते हैं कोई मरने की इच्छा नहीं 
करता । इस तरह गहरा विचार करता हुआ बह धुत्र, नित्य 
और शाश्वत अहिंसा धर्म की उपासना करता है। 
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( १२ ) अहिसा धर्म के सम्पूर्ण पाछन करने को इच्छा से, 
वह हिंसा, परिप्रह आदि पाँच मदापापों से विर्त होता है । वह्द 
स्थावर या ब्रस कोई प्राणी की तीनों प्रकार से हिंसा नहीं करता | 
उसी प्रकार जड़ या चेतन कामभोग के पदार्थ का तीनों प्रकार 
से परिप्रह नहीं करता । 

( १३ ) वह शब्द, रूप, गंध, रस और स्पर्श आदि विषयों 
की मूर्छा का त्याग करता है तथा क्रोध, मान, माया, लोभ, 
राग, है प, कलह, निन्‍दा, चुगली का भो त्याग करता है। वह 
संयम में अप्रीतिवाला नहीं होता, और असंयम में प्रीतिवाला 
नहीं होता। वह कायापूर्बक भूठ नहीं बोलता और मिथ्या 
सिद्धान्तों में मान्यता नहीं रखता । संक्षेप में वह भिक्षु संसार 
प्राप्त करानेवाले सर्व पापस्थानों से तीन करण तीन योगपूर्वक 
निश्चत्त और विरत रहता है। 

( १४ ) बह जानता है कि संसार में सामान्य तौर पर यूहस्थ 
तथा कितनेक भ्रमण ब्राह्मण हिंसा परिप्रहादि युक्त होते हैं। वे 
दीन प्रकार से प्राणियों की हिंसा और कामभोगों के पदार्थों के 
परिप्रह सें निदृत्त हुए नहीं होते परन्तु मुफ़े तो अहिसक और अप 
रिप्रही होना है | मुझे अपना सन्‍्यासी जीवन इन हिंसा परिप्रहादि 
युक्त गृहस्थों आदि के आधार पर ही चलाना है। कारण वे पहले 
भी हिंसा वगैरह से रहित या संयमी न थे और अब भी वेसे ही 
हैं। ऐसा विचार कर, वह भिक्षु मात्र शरीर यात्रा चछाने जितना 
ही उनका आधार स्वीकार, अपने मार्ग में प्रय्नशील होता है। 


श्ण२ आचार्य भीखणजी के विचार-रल 


. (१६ ) भिक्ष जीवन में आहार शुद्धि ही मुख्य वस्तु है। 
उस सम्बन्ध में मिक्षु बहुत सावधानी और चौकसो से रखता है । 
ग्रहस्थों द्वारा अपने लिये तेयार किए हुए आहार में से बधा घटा 
आहार मांग कर ही वह अपना निर्वाह करता है। वह जानता 
है कि गृहस्थ अपने लिए आहारादि तेयार करते और रखते है । 
इस तरह दूसरों ढ्वारा अपने लिए तेयार किया हुआ और उसमें 
से उबरा हुआ, देनेवाले, लेनेवाले और लेने के--इन तीन प्रकार 
के दोषों से रहित, पवित्र, निर्जीव, हिसा के संभव बिना का, 
भिक्षा मांग कर छाया हुआ, साधु जान कर दिया हुआ तथा 
भंबरे की रीति से थोड़ा-थोड़ा बहुत जगह से प्राप्त मोजन ही 
उसके लिए ग्रहण योग्य होता है । 

ऐसा भोजन भी वह भूख के खास प्रयोजन से, भर्यादानु- 
सार धूरे में तेल या गूमड़ पर लेप लगाने की भावना से, संयम 
का निर्वाह हो उतना ही, तथा जिस तरह सर्प बिल में प्रवेश 
करता है, उस तरह स्वाद छिए बिना खाता है। 

बह खाने के समय खाता है, पीने के समय पीता है, तथा 
पहरने, सोने आदि की सब क्रियाएँ नियमित समय पर 
करता है | 

(१६ ) इस प्रकार भिक्षाचर्या करता हुआ साधु कभी 
इहलोक या परलोक के सुखों की कामना नहीं करता । 

( १७ ) मर्याद के विवेकवाछा वह भिक्षु विहार करता 
करता जहाँ गया होता है, वहाँ स्वाभाविक रूप से धर्मापदेश 
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करता है। और प्रश्नज्या लेने को तेयार हो यांन हो तो भी 
सुनने की इच्छा रखनेबाले सबको शांति, बिरति, निर्वाण, शौच, 
ऋजुता, हृदुता, लघुता तथा सर्व जीवों की, प्राणों की, भूतों की 
ओर सर्तवों की अहिंसा रूप धर्म कह सुनाता है। 

वह्‌ भिक्षु अन्न के लिए, जल के लिए, वस्त्र के लिए, 
बासस्थान के लिए अथवा अन्य कामभोगों के लिए धर्म'पदेश 
नहीं करता, परन्तु अपने पूर्व कर्मो के कारण ही ग्छानि पाए 
बिना उपदेश करता है । 

( १८ ) इस प्रकार भगवान के वचनों पर रुचि रखते हुए 
सूक्ष्म और स्थल दोनों प्रकार के छः जीवनिकाय प्राणी 
समूह अपनी आत्म-समान माने, पांच महांत्नत को स्पश 
करे और पाँच प्रकार के पापद्वारों से विरत हो वही आदर्श 
साधु है । 

( १६ ) जो हमेशा अपनी दृष्टि शुद्धि रखता है; मन, वचन, 
ओर काय का संयम रखता है; ज्ञान, तप और संयम में रह 
तप से पूर्व कर्मो को क्षीण करने का प्रयत्न करता है बही आदश 
भिक्षु है। 

(२० ) जो झगड़ा, फसाद या क्लेश हो ऐसी कथा न 
कहें, निमित उपस्थित होने पर भी क्रोध न करे, इन्द्रियों को 
निश्चय रखे, मन शाँत रखे, संयमयोग में सतत स्थिर भाव से 
जुड़ा हुआ रहे तथा उपशान्त रह कर किसी का भी तिरस्कार 
नहीं करता, वही आदर्श भिष्लु है। 

१३ 


२०४ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


(२१ ) जो इन्द्रियों को कांटे के समान दुःख दे वेसे आक्रोश 
बचन, प्रहार और अयोग्य मोसे सहन कर सके, जहाँ भयंकर 
और प्रचंड गर्जना होती हो बेसे भयानक स्थान में भी रह सके; 
सुख दुःख सब समान समझ कर जो समान भाव से सहन कर 
सके वही आदश भिक्षु है। 

(२२ ) अपने शरीर से सब परिषहों को सहन कर जो भिक्ष 
जन्म-मरण ये ही महा भय के स्थान हैं ऐसा जान कर संयम 
और तप में रक्त रह जन्म-मरण रूप संसार से अपनी आत्मा 
को बचा लेता है, वही सच्चा साधु है। 

( २३ ) जो सूत्र और उसके रहस्य को जान कर हाथ, पग, 
बाणी और इन्द्रियों का यथार्थ संयम रखता है, अध्यात्म रस में 
ही मस्त रहता है और अपनी आत्मा को समाधि में रखता है 
वद्दी सश्चा साधु है | 

(२४ ) ऐसा आदर्श भिक्षु हमेशा कल्याण मार्ग में अपनी 
आत्मा को स्थिर रख नश्वर और अपवित्र देहवास को छोड़ 
कर और जन्म मरण के बंधनों को सर्वथा छेद कर फिर कभी 
इस संसार में नहीं आता | 


पापी साधु 


(१ ) ऊपर में सच्चे साधुत्त की समझ है। अब में सूत्रों 
को साखों सहित कुगुरु--असाधु के चरित्र का वर्णन करता हूँ 
क्योंकि उन्हें जाने बिना असाधु को पहचाना नहीं ज्ञा सकता | 

+खा० आ०' ३। दो० ५ 

(२) खरा रुपया और खोटा रुपया एक ही नोली में 
रहता है। जो खरे रुपये और खोटे रुपये की पहचान नहीं 
जानता ब्रह्‌ भोला मनुष्य दोनों को अछग-अछग किस तरह कर 
सकता दै ? उसी तरह लोक में साधु असाधु एक वेष में रहते हैं | 
भोले छोग आचार को नहीं जानने से उनको केसे अलग-अलग 
कर सकते हैं ? इस लिए में आचार को कहता हूँ जिससे कि 


१---अर्थात्‌ साधु आचार की ढाल' । इन ढालों के लिए देखिए-- 
“जैन तत्त्व प्रकाश” नामक पुस्तक छू० १९२३-५८ 


र्ज्६ आचार्य भीखणजो के विचार-रत्र 


जिमल बुद्धि बाले दोनों की चालों को देख कर कुसाधुओं की 
संगत को दूर कर साधुओं के पगों की बंदना कर सके । 
+अआ० आ०' ५। दो० १-३ 
( ३ ) जिस तरह गधा सिंह की खाल पहिन कर दूसरों के 
खेत को चर जाता है उसी तरह से साधु वेष धारी जेन धर्म के 
विगडायल दूसरों के समकित और धर्म को चर लेते हैं। इन 
छुद्य वेषियों को पहचानना जरूरी होने से में उनकी चारों का 
वर्णन करता हूँ । >न्‍श्र० आ० ६। दो० १--३ 
(४ ) में साधु का समुचय आचार ब्ताता ८। किसी को 
राग हु ष नहीं छाना चाहिये। मेरी बातों को सुनकर हृदय में 
विचार करना, मूठी खींचाताण मत करना | --स्ला० आ० ३५८ 
(४) में जो कुछ कहूँगा बह सूत्रों के न्याय से कहूँगा। 
सूत्रों के आधार पर जो बात कहूँगा उसको निन्‍दा मत सममना | 
सूत्रों पर दृष्टि डाल साँच व क्ूठ का निर्णय करना । 
ऊखार> आ० २।४४,४।२ 
( ६ ) भगवान की आज्ञा है कि संयम में स्थिर चित्त मुनि कभी 
भी अकल्पनीक आहार, वल्ल, पात्र, कंबछ, रजोहरण, स्थानक, 
शय्या आदि संयम के साधनों को ग्रहण न करे ।* 
+>सा० आ० १।८ 











१--अर्थात्‌ श्रद्धा आचार की ढाल!। इनके लिए देखिए “अ्रद्धा- 
आचार की चौपई” 
२--दक्ष वेकालिक सूत्र अ० ६ गाल उऊ,४ड८ट 


पापी साधु २७५७ 
(के ) ओदेशिक 


(७ ) साधु के लिए बनाए गए--ओऔदेशिक आहार, वश, 
कंबल, रजोहरण, स्थानक, शय्या, आसन आदि सेवन करने 
योग्य नहीं, इन औदेशिक बस्तुओं को अकल्प्य समझ कर साधु 
उनको ग्रहण या सेवन न करे। 

(८) जो औदेशिक आहार तथा वख््रादि उपधि का सेवन 
करता है वह-- 

(१) पापारम्भ का भागी होता है; 

(२) आधा कर्मी दोष का सेवन करनेवाला होता है; 

(३) अणाचार का सेवन करता है;' ---ल्ला० आ० ११ 

(४) वह निम्रन्थ-भाव-साधुता से भ्रष्ट होता है;' 

“>सा० आर १।९२% 

(५) बह दुर्गति को प्राप्त करता है; --सा» आ० १॥३ 

(६) वह छः ही काय के जीवों का आरम्भ करनेवाला होता है; 

(७) भगवान की आज्ञा का लछोपक है; 

(८) बड़े दोष का सेवन करता है, भगवान ने उसे चोर 

कहा है; * -->सा० आ० १|५ 

१--दशश वेकालिक सूत्र अ० ३ गा० २ 

२--दश वैकालिक सूत्र अ० ६ गां० ७ 

३--उत्तराध्ययन सूत्र अ० २० गा० 8७ 

४--आचाराह्ञ सूत्र अ० ३ उदेशक ६ गा० ३ 

"--आचाराड़ सूत्र, श्रुतस्कंतष, १ अ? ८, उ० १ 


२७८ आचार्य भीखणजो के विचार-रत्न 


(६) बह अधोगति जानेवाला और अनन्त संसारी है;' 
>+-सा० आ० १६ 
(१०) वह आचार भ्रष्ट, कुशील तथा बिना अन्न के तुस की 
तरह निःसार होकर विनाश पाता है;* 
(११) वह चौमासिक दण्ड का भागी होता है;* 
--सा० आ० १॥८ 
(१२) वह अप्रत्यक्ष रूप से हिंसा का अनुमोदन करता है; 
(१३) भारी कर्मी जीव है, उसे भगवान के बचनों की सुध नहीं 
है वह जिन धम को नहीं पा सकता | - सा० आ० ११२ 
(१४) सबर दोष का भागी होता है | ---ला० आ० १।१३ 

(६ ) जो भागल और केबल भेषधारी साधु होते हैं वे 
ही औदेशिक उपधि का सेवन करते हैं; सुसंयमी साधु सदा इनसे 
बचे रहते हैं । 

( १० ) परतु कई वेषधारी साधु भगवान की इस आज्ञा पर 
पेर देकर चलते हैं; वे साधुओं के उतरने के निमित्त बनाए हुए 
स्थानकों में रहकर भगवान की अवज्ना करते हैं। 

(११) भगवान की आज्ञा है कि साधु खुद घर न बनावे 
और न दूसरों से बनवावे। स्थल और सघूछ्ष्म, हलते-चछते और 





१--भगवती सूत्र, शतक, १ उदेशक, ५ 
२--सूथगडांग सूत्र, श्रुतस्कंत्र, 3 आअ० ७ 
३--निशीयथ सूत्र, उद्दशक, ५ 

४--देश वेकालिक सूत्र अ० ६ गा० ४९% 


पापी साथ २७९, 


स्थिर जोबों की हिसा होने से संयमी मुनि को घर बंधाने की 
क्रिया छोड़ देनी चाहिये ।' 

( १२ ) ऐसा होने पर भी वे मठाधीशों की तरह स्थानकों में 
रहते हैं और उन्हें यह कहते जरा भी संकोच नहीं होता कि वे 
सच्चे अहिंसा ब्रत-घारी साधु हैं । 

( १३ ) जो साधु आधाकर्मी स्थानक में रहता है वह अहिंसा 
महात्रत से पतित होता है। भगवती सूत्र में उसे दया रहित 
कहा गया है । वह मर कर अनन्त जन्म मरण करता है । 

-“5सा० आ० २॥१ 

(१४ ) अपने निमित्त बनाए गये स्थानक या उपासरे में रह 
कर भी जो साधु यह कहता है कि मुझे सर्व सावद्य कार्यो का 
त्याग है वह दूसरे महात्रत से गिरता है। ऐसा कहना कि यह 
मेरे लिए नहों बनाया गया कपट पूर्ण कूठ के अतिरिक्त और कुछ 
नहीं है। ->सा० आ० २२ 

( १६ ) अपने निमित्त बनाए हुए स्थानक में रहनेवाले साधु 
को स्थानक बनाने में जिन जीवों की हत्या होती है, उनके शरीर 
की चोरी लगती है तथा अरिहन्त भगवान की आज्ञा के लोप 
करने से भी तीसरे महात्रत का भंग होता है | --सा» आ० २१३ 

(१६ ) जो स्थानक को अपना कर रखते हैं उनके मठधारी 
की तरह अपने स्थानक से ममता छगी रहती दै। इस तरह 
पाँचवाँ महात्रत उनसे दूर हो जाता है। --सा« आ० २४ 

१--उत्तराययन सूज अ० ३७ गा० <८,€ 


३६७० आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


( १७ ) आचार भ्रष्ट-शील रहित द्ोने से चौथे और छट्ं 
महात्रत का लोप होता है। --सा० आ० ३५ 

(१८ ) जो छः काय के जीबों में से एक भी काय के आरंभ 
में प्रवृत्त होता है वह छः काय का आरम्भ करनेवाला है, उसी 
तरह जो एक ब्रतभंग करता है वह छवों ही शब्लतों को भंग करने 
वाला है। --सा० आ० २।६ 

(१६ ) इस तरह जो बढ़े-बड़े दोषों का सेवन करते हें उन्हें 
विचक्षण किस तरह संयमी मुनि मान सकते हैं ९--सा० आ० २।७ 

(२५० ) जिन आगम में ४२ अनाचार और ४२ दोष 
बतलाए गये हैं इन दोषों के सेवन से और सेवन कराने से 
महात्रतों का नाश होता है। ->ख्रा० आ० २।८ 

(२९१ ) कोई स्थानक के निमित्त धन देता है तो उसकी 
प्रशंसा कर जीवों की घात मत कराओ। ->-स्रा० आ० २।१० 

(२२ ) स्थानक कराने में धर्म बतछा कर भोलों को मत 
भरमाओं; अपने रहने के लिए जगह बनवाने के लिए क्यों जीवों 
को मरवाते हो ९? --खा० आ० २॥११ 

(२३ ) जो साधु के निमित्त स्थानक बनाता है, उसको बुरे- 
से-बुरे फल मिलंगे। जो साधु ऐसे स्थानक में रहता है वह अपने 
साधुपन को ड्बोता है। --स्रा० आ० ३१२ 

( २४ ) जो अपने निमित्त बनाए हुए या बढ़ाए हुए उपासरे 
में रहता है उस साधु को बजरक्रिया छगती है। ऐसा साधु 
साधु नहीं कहा जा सकता । +>सा० आ० ६।) 


पापी साधु २६१ 


(२४ ) आचारांग दूजे श्रुतस्कन्ध में औदेशिक उपासरे में 
रहने में महाद्वोष बतलाया है। भगवान के वचनों को माना 
जाय तो ऐसे साथु में साधुपना नहीं है। 

+सा० आ० ६।२ 

(२६ ) साधु के निमित्त यदि कोई गृहस्थ उपासरा बनावे 
या उसे छावे लोपे और यदि साधु उसमें रहे तो उसे सावद्य कार्य 
की क्रिया छगती है । >>सा० आ० ६३ 

(२७ ) उसे भाव से गृहस्थ कहा है | इसकी साख आचारांग 
भरता है। भगवान ने उसकी जरा भी काण न कर उसे वेषधारी 
कहा है। >ला०आ० ६४ 

( २८ ) साधु के लिए बांसादि वांधे गये हों या भींत आदि 
का चेजा किया गया हो यथा किसी प्रकार की छावनी या लिपाई 
कर बसती बनाई गई हो उस वसती में यदि साधु उत्तरे तो उसमें 
साधुपत का अभाव समभना चाहिए। ऐसे साधु के लिए 
निशीथ के पाँचव उदेशक में मासिक दण्ड का विधान किया है। 

+>स्रा० आ० ६॥१० 

( २६ ) जो साधु थापित स्थानक का भोग करता है, वह 
महात्रतों का भड्ग करता है वह साधु भाव से रहित है, उसको 
गुणहीन वेषबारी समझी | --ला० आ० ६॥१२ 

( ३० ) जो साधु स्थापित स्थानक में बास करता है वह 
महा दोष का भागी होता है ओऔर जो गृहस्थ साधु निमित 
स्थानक आदि बनाता है वह दुर्गति को जाता है। 


ग्६२ आचार्य भीखणजी के विचार-र॒त्न 


(३१ ) जो साधु के निमित्त अनेक स्थावर त्रस जीबों की 
घात करता है उसकी खोटी गति होती है ओर अकल के सामने 
पड़दा आ गया है; जगह लीपने और दड़ बंध करने में त्रस 
जीवों की, श्वास उश्वास रुक कर, मृत्यु होने से महामोहनी 
कर्म का बंध होता है--ऐसा दशाश्रुत स्कंध सूत्र में कहा है । 

+>सा० आ० १॥१०--१९% 

( ३२ ) जो साधु के निमित्त स्थानक बनाने के लिए धन देने में 
धर्म समझता है उसके अठारहवाँ पाप ( मिथ्या दर्शन ) छूगता 
है। जिससे उसे महा संताप होगा। उतने जीवों का प्राण लेने 
का पाप तो उसके है ही। ->खसा० आ० २।१३ 


(ख्र ) क्रोतकृत दोष 

( ३३ ) साधु के लिए खरीद किए गये आहार, वस्श, कंबल, 
रजोहरण, स्थानक, शय्या, आसन आदि सदोष हैं। इन क्रीत 
बस्तुओं को अकल्प्य समझ कर साधु उनका सेवन कभी भी 
न करे--ऐसी भगवान की आज्ञा है। 

( ३४ ) जो साधु अपने लिए खरीदी हुई वस्तुओं का सेवन 
करता है बह :-- 

(१) अनाचरणीय का आचारण करता है; ' 
झझा०ण आ० १॥२४ 


१--दश् वेकालिक सूत्र, अ० ३, गा० २ 
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(२) संयम धम--साधु भाव से पतित है;' 
 +-- सा० आ० १२५ 

(३) नक को जाता है; --स्ला० आ० १।२६ 

(४) महान दोष का सेवन करता है भगवान ने उसे चोर 
कहा है; -स्त० आ० १२७ 

* (५) भगवान की आज्ञा का लोपक है; 

(६) सुमति, गुप्ति और महयत्रत को भंग करता है--वह 
त्रत रहित नंगा होता है; --स्ला० आ० १२८ 

(७) वह चौमासिक प्रायश्चित का दोषी होता है; 

(८) बह पापारम्भ का भागी होता है; 

(६) वह आचार-श्रष्ट, कुशील तथा अन्न रहित केवल 
तुस्स की तरह निःसार होकर विनाश को प्राप्त 
होता है; ' 

(१०) वह अपरोक्ष रूप से हिंसा को प्रेरणा देता है; ' 

(११) बहू सबल दोष का सेवी होता है ९ 

-- स्रा० आ० १३० 





१--दश वेकालिक सूत्र, अ० ६, गा० ७ 
२-- उत्तराध्ययन सूत्र, अ० २०; गा० ४७ 
३- आचाराज़् सूत्र, श्ु० १, अ० ८, उ० १ 
ड-सूयगर्डांग सूत्र, श्रु० १, अ ७ 
५--दश वेकालिक सूत्र, अ० ६, गा० ४९% 
६-० दशा भ्रुतस्कंध, दशा २, गा? ४ 


२६४ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्र 


(३४ ) अचित वस्तु को मोल लिराने से सुमति, गुप्ति का 
भंग होता है और पाँचों ही महात्रत दूर होते हैं। वस्तु मोल 
लिराने से चौमासी दण्ड आता है। _- स्रा० आ० ३५ 

( ३६ ) जो पुस्तक, पात्र, उपासरादिक नाम बतला-बतला 
कर मोल लिराता है और अच्छे-बुरे बतलाता है बह साधु यृहस्थ 
का काम करता है | --सा० आ० ३७ 

( ३७ ) ग्राहक को कइया कहा जाता है, कुगुरू बीच में 
दलाल होते हैं, बेचने वाले को वाणिया कहा जाता है। तीनों 
का एक ही हवाल है| >सा० आ० ३॥८ 

क्रय विक्रय की प्रव्गत्ति यह महा दोष है--ऐसा उत्तरा- 
ध्ययन में कहा है। ऐसे आचरण वाले को साधु नहीं कहा है। 

>“ःखा० आ० ३॥९ 

( ३८ ) जो भागढ और केवन्ट वेषधारी होते है वे ही अपने 
लिए खरीद की हुई उपधि का संबन करते है सुसंयमी साधु सदा 
इस दोष से दूर रहता है । 

(ग) नित्यपिड दोष 

( ३६ ) रोज-रोज एक ही घर से आहार आदि की भिक्षा 
करना, अकल्पनीय काय है; साधु रोज-रोज एक ही घर की 
भिक्षा न करे--ऐसी भगवान की आज्ञा है। 

( ४० ) जो साधु रोज-रोज एक ही घर की गोचरी करता 
है, वह 
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(१) अनाचारी है । ९ --ल्ला० आ० १॥।३२ 
(२) निर्मन्थ भाव से पतित होता है; --सा०आ० १३३ 
(३) अप्रत्यक्ष रूप से हिंसा का अनुमोदन करता है;' 
(४) पाप कर दुर्गति में जाता है;" ->सा० आ० १३४ 
(५) वह महान दोषी है भगवान ने उसे चोर कहा है;* 
“-सा० आ० १|।३४५ 
(६) चौमासी प्रायश्रवित का भागी होता है; 
(७) भगवान की आज्ञा का लोपक है; 
(८) पापारम्भ करता है; 
(६) वह आचार-श्रष्ट कुशील तथा अन्न रहित केवल तुष 
की तरह निःसार होकर विनाश को प्राप्त होता हे;* 
(१०) बह सबल दोष का भागी होता है ९ - सा० आ० १।३० 
( ४१ ) जो भागल और केवल वेषधारी होते हैं वे ही रोज 
रोज एक घर का आहार करते हैं सुसंयमी साधु सदा इस दोष 
से दूर रहते है । 





१--दसबेकालिक सूत्र, अ० ३ गा० २ 
२--दसवेकालिक सूख्र, अ० ६, गा० ७ 
३---दसवेकालिक सूत्र, अ० ६, गा ४९ 
४ड--उत्तराध्ययत सूत्र, अ० २०, गा० ४७ 
5्ेआचाराज़ सूत्र श्ु० १, अ० ८, उ० १ 
६--सूथगर्डांग सूत्र, श्रु० १, अ० ऊ 
७४-दशा श्रुत स्कंघ, दुशा० २, गा? ४ 


२६६ आचार्य भोखणजी के विचार-रत्न 


गृहस्थ के वर्तनों को काम में छातन्े में दोष 


( ४२ ) गर्मी की क्नृतु में गृहस्थ के वर्तेनों में जल ठारना-- 
उसे. ठण्डा करना और मन माने जब इन बतनों को बापिस सोंप 
देना--यह कार्य भगवान की आलज्लषा सम्मत नहीं है। यृहस्थ 
के बतनों में अल्नादि का भोजन करने वाला साधु निम्नन्थ भाव 
से भ्रष्ट होता है--ऐसा दस वेकालिक सूत्र के छठे अध्ययन में 
कहा है। इसलिए उपरोक्त चाल चलने वाले को साधु मत 
सममो |--सा० आ० ४३००-३१ 

(४३ ) औषधादि बहर कर चीजें बासी रखना, उन्हें रात के 
समय किसी गृहस्थ के यहाँ रख आना और सुबह होने पर उसके 
यहाँ से उन्हें ले आना--इस प्रकार रात बासी चीजें रखना और 
अपनी चीजों को गृहस्थों को सॉपना--े दो बड़े दोष हैं । इससे 
उपयोग में भी खामी आती है-.जो तीसरा दोष है। पूछने पर 
वे यह कहते हें कि हम ने कोई चीज बासी नहीं रखी--यह 
प्रत्यक्ष कूठ है। औषध आदि को बासी रखने से ब्रतों का 
भंग होता है। दस वेकालिक के तीजे अध्ययन में इसे अनाचार 
कहा है। इसलिए उपरोक्त चाल चलने बाले को साधु मत 
सममो | ->सा० आ० ४३६-३९ 


ग्रहस्थ के मस्तक पर हाथ रखना 


( ४४ ) जब ग्रहस्थ आकर बंदना करे तो उसके मस्तक पर 
हाथ रखना- यह प्रत्यक्ष ही कुगुरुकी चाल दे। जो गृहस्थ के 
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मस्तक पर हाथ रखता है, उसे गृहस्थ के बराबर समझभो। जो 
गृहस्थ के मस्तक पर हाथ रखता है, वह गृहस्थ से संभोग करता 
है, उसके योगों में रोग छण गया है उसे साधु केसे समझा जा 
सकता है ९ ऐसा करना प्रत्यक्ष भगवान की आज्ञा के विपरीत 
है-यह दस वेकालिक, आचारांग और निशीध सूत्र से मालठम 
किया जा सकता है। ऐसे आचार वाले को साधु मत समझो । 
>+>खसा० आ० ४।४९-५२ 


अयोग्य दोक्षा 


( ४५ ) जो चोर, ठग और पासीगर की तरह भोले छोकों 
को उचका कर, उन्हें किसी दूसरी जगह ले जा कर मंडते हैं, जो 
आहार-बल्लादि का लोभ-छलारूच दिखा कर किसी को साधु का 
बेष पहनाते हैं--उन्हें साधु मत समको | ->सा० आ० ४७५३-४४ 

जो इस प्रकार चेले कर अपने मत को बढ़ाते हैं, वे गुणहीन 
बेष को प्रोत्साहन देते हैं। वे साधु के सांग को रच कर कर्मो से 
विशेष भारी होते हैं । --सा« आ०> ४५५८ 

जो इस प्रकार मूंड-मूंड कर इकट्ठ किए गये हें उनसे साधु 
आचार किस प्रकार पलेगा। बेतो भूख तृषा के परिषह से 
घबरा कर अशुद्ध आहार छेंगे | --सा० आ० ४५६ 

जिसे बलवान बांध कर जबरदस्ती जला देते हैं उस सती को 
अगर कोई वंदना कर कह्दे कि हे सती माता | मेरी तेजरा बुखार 
को सिटाओ तो वह क्या बुखार सिटावेगी ? उसी तरह जो 


२६८ आचार्य भीखणजो के विचार-रत्न 


रोटी के लिए साधु-वेश को धारण करता है, उसे यदि कोई कहे 
कि तुम साधु आचार का पालन करो तो बह क्या खाख पालन 
करेगा ? दीन दयाल भगवान ने चारित्र को महा कठिन 
कहा है । 


स्वामीजी के दृष्टातों से 


अनछ अयोग्य को दीक्षा देने से चारित्र का खण्ड होता है । 
इसके लिए निशीथ के ग्यारहवें उद्देशक में चोमासिक दण्ड 
बतलाया गया है | >सा० आ० ४०७ 

जो विवेक-बिकलछ बालक-बूढ़ों को जिन्हें नब पदार्थ का 
जरा भी बोध नहीं है सांग पहराता है उसे साधु मत सममो। 

++ ४।५८, श्र० आ० ११॥२१-२३ 

शिष्य करना हो तो उसे ही करना चाहिए जो चतुर और 
बुद्धिमान हो तथा जिसे नव पदार्थ का ज्ञान हो, नहीं तो एकला 
ही रहना चाहिए---ऐसा उत्तराध्ययन सूत्र के ३२ वें अध्ययन में 
कहा है। जो इसके विपरीत दीक्षा देता दे उसे साधु मत 
सममो | ->ला० आ० ४॥५९ 

जो केवल पर निन्दा में डूबे रहते हें जिनके मन में जरा भी 
सनन्‍्तोष नहीं है, उनमें तेरह दोप हैं--ऐसा वीर मगवान ने दसवें 
अंग में कहा है। जो यह कहते हैं कि यदि दीक्षा छो तो मेरे 
हाथ से लेना, दूसरों के हाथ से मत लेना तथा जो इस प्रकार के 
सोगन्ध दिला देते हें वे प्रयक्ष उल्टी चाल चलते हैं ऐसी चाल से 
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किसी को साधु नहीं समझना चाहिए। ऐसा नियस कराने से 
ममता लगती है, मृहस्थ से परिचय बढ़ता है। इसका दण्ड 
भगवान ने निशीथ के चौथे उद्देशक में कहा है। 
-+ सा० आ० ३॥१७-१५ 
ये जो ग्रहस्थ से रुपये दिख्वा-दिलबा कर चेलों को मुंडते हें 
उन्हें साधु मत समझो । इस प्रकार चेले करने की रीत बिलकुल 
उल्टी है। अयोग्य को दीक्षा देना भगवान की आज्ञा के बाहर 
है। ऐसा कार्य करने वाले बिलकुल बिटऊ-श्रष्ट हैं। 
>खा० झा» ३।२२-२४, श्र० आ० ११९१ 


संदेश भेजना 


( ४६ ) ग्ृहस्थ के साथ संदेश कहलाने से उसके साथ संभोग 
होता है। जो इस प्रकार संदेश कहलाते हैं, उनको साधु किस 
प्रकार समझा जाय १ उनके योगों को रोग गा समभो | 

+>सा० आ० ३॥२७ 
गांव-नगर समाचार भेजने के लिए जो संकेत कर ग्ृहस्थों को 
धुल कर उन्हें खोल-खोल कर समाचार बता कागद्‌-पत्र लिखवाते 
हें, उन्हें साधु मत सममो | --श्र० आ० ११२५, सा० आ० ३३८ 


गृहस्थ से सेवा लेने बाले साधु को भगवान ने अनाचारी 
कहा है। ऐसा दसबेकालिक सूत्र के तीसरे अध्ययन में साफ 


लिखा है। बुद्धिमान इस पर विचार करें | --क्र० आ० ११२६ 
१८ 


२७० आचार्य भीखणजी के विचार-रत्र 


शसहस्यथ का आदर करना 

(४७ ) किसी बढ़े गृहस्थ को आया हुआ देख कर जो हाव 
भाव से ह्षित होते हें और उनके लिए आसन आदि बिछाने की 
आसना करते है उनको साधु मत समझो | --सा० आ० ६(१४ 

जो साधु ग्ृहस्थ को आने--ज्ाने, बेठने--उठने के लिए 
कद्दता है, और ऐसा करने के लिए जगह बतछाता है वह साधु 
गृहस्थ के बराबर होता हे ऐसी चाल से किसी को साधु मत 
सममतो | +>सा० आ० ३॥९२९ 

उपाधि-पाडिलेहण 

(४८) -(१) कई साथु पुस्तकों के ढेर-के-ढे र अपने पास रखते 
हैं। जब उनसे कोई प्रश्न करता है कि इतनी पुस्तकों की पडिलेहना 
किस तरह होती है तब वे उत्तर देते हैं कि पुस्तक-पडिलेहन की 
बात किसी सूत्र में नहीं आई है, अतः नहीं पडिलेहन में कोई दोष 
नहीं है। 

(२) ऐसा उत्तर देना मिथ्या बोलना है। जो 
आचार का पालन नहीं कर सकते वे अपना दोप छिपाने के 
लिए ऐसा कहते हैं । 

(३) जो पुस्तकों के नहीं पडिलेहन में दोप और 
पाप नहीं सानते और कहते हैं कि इसमें कोई हिंसा नहीं वे 
मूंठी बात को मानते हैं। 

(४) वे यह्‌ भी कहते हैं कि जो चीज हम उपयोग 
में छाते हैं, उनकी पडिलेहना करते हैं; जो चीजें उपयोग में 
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नहीं आ रही हों उनकी पडिहेलना नहीं करने में दोष नहीं दै-- 
परन्तु ऐसा कहना भी आगम-संगत नहीं है। 

(५) साधु को अपनी प्रत्येक उपधि का पडिलेहन 
करना चाहिए--ऐसी भगवान की .आज्ञा है। जो अपनी कोई 
एक उपधि की भी पडिलेहना नहीं करता उसके लिए भगवान 
ने मासिक दण्ड बतलाया है ।' 

(६) साधु को रोज-रोज पडिलेहना करनी चाहिए--- 
ऐसा भगवान ने दसवेकालिक, आवश्यक, उत्तराध्ययन आदि 
सूत्रों में स्थान-स्थान पर कहा है । 

(७) पुस्तकों के ढेर बिना पडिलेहन किए रखने से 
उनमें जीवों के जाल जम जाते हैं, चोमासे में नीलण-फूलण आ 
जाती है और इस प्रकार अनेक जीवों का नाश होता है । 

(८) बिना पढिलेही पुस्तकों में चींटी, कुंथवे आदि 
जीव उत्पन्न होते और मरते हैं) इस प्रकार अनन्त ज्ीबों का 
नाश होता है । 

(६) इस तरह पुस्तक बिना पडिलेही रखने से पूरा 
पाप लगता है | जो पाप नहीं मानते, उनकी सममभ उल्टी है । वे 
बिना समझे म्ूठी पक्षपात करते हैं। 

(१०) जो पुस्तकों को बिना प्रतिलेंखन रखते हैं 
उनके सदा असमाधि रहती है, अनन्त जीवों की घात करने से 
उन्हें साधु नहीं कहा जा सकता। 





१ - निशौथ सूत्र हवितीय उद्दशक 


२७२ आचार्य भीर्णजी के विचार-रत्न 


(११) मुनि अपने वस्त्र, पात्र, विस्तर, पाट-बाजोट 
तथा शासत्र आदि पडिलेहन करने में कभी चुक न करे | 
-5श्र० आ० 7१० ११६-०१२६ 


अशुद्ध बहरना 

(४६) जो यह कह कर कि कारण पड़ने पर अशुद्ध बहरा जा 
सकता द--अशुद्ध बदरने की थाप करते हैं और दातार को बहुत 
निजेरा और अल्प पाप बताते हैं उनको साधु मत सममो। 

+खा०ण आ०? ६।॥२६ 

जो दुखम आरे का नाम ले लेकर हीनाचार की थापना करते 
हैं और कहते हैं कि इस काल के लिए यही आचार है विशेष 
दोषों से बचाव नहीं हो सकता, उनको साधु किस तरह माना 
जाय ९ >सा० आ० ६॥३८ 

आचाराह्ढ सूत्र में कहा है कि जो खुद तो आचार का 
पालन नहीं करता और जो आचार का पालन करता है उससे 
दवंष करता है--बह दुहरा मूर्ख है। उसे साधु किस तरह माना 
जाय ९ >सा० आ० ६२९ 

ग्ृहस्थ को डपाधि भोलकाना 

(५०) मृहस्थ को उपधि भोछाना--यह साधु का आचार नहीं 
है। जो ऐसा करते हैं वे जिन प्रवचन का पाऊरन नहीं करते 
., और मुक्ति मार्ग से मिलन मार्ग को पकड़े हुए हैं, उन्हें साधु किस 
तरह माना जा सकता है ९ --सा० आ० ६।२१ 
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गृहस्थ भोलाई हुई उपधि की देख भाल करता है| इस तरह 
जो साधु गृहस्थ को अपना सेवक बनाता है उसे साधु केसे 
माना जाय ९ बह तो प्रयक्ष साधु भाव से दूर है। 
+खस्रा० आ० ६।२२ 
जो बस्र पात्र, पुस्तक आदि उपधियाँ गृहस्थ के घर रख कर 
बिहार करते हैं और उनकी भोलावन गृहस्थ को दे जाते 
हैं, उन्होंने भगवान के प्रवचर्नों को कुचल दिया है। उन्हें ऐसे 
आचारण से साधु केसे माना जाय ९ 
+>सा० आ० ४)।२॥ 
गृहस्थ इन उपधियों को इधर-उधर करता है जिससे साधु 
ओर आबक दोनों को हिंसा होती है। जो गृहस्थ से बोस 
डठवाता है वह साधु केसे है ? सा० आ० ४२२ निशीय के 
बारहवें उद्देशक में इससे चौसासी चारित्र का छेद कहा है। 
“>सा० आ० ४२३ 
पुस्तके गहस्थ के घर बिना पडिलेहन के रहती हें। ऐसे दीन- 
आचार से साधुपन केप्ते रदेगा-यह सूत्रों के बचनों से 
विचारो। ऐसी चालों से किसी को साधु मत समको। 
-“सखा० जाए डीरे४ढ 
जो एक दिन भी अपनी उपधि को बिना पडिलेहन के 
रखता है, उसे निशीथ सूत्र के दूसरे उद्देशक में मासिक दण्ड कहा 
है; फिर इस प्रकार गृहस्थ के यहाँ उपधि रख कर जाने वाले साधु 
को केसे साधु माना जाय ९ --सा० आ० ४२५ 


२उड आचार्य भीखणजो के विचार-रत्न 


गृहस्थ का क्षेम कुदाल पूछना 
(५१) जो गृहस्थ के क्षेम कुशल पूछते पुछबाते हैं वे अब्रत को 
सेवन करते है। उन्हें दसवेकालिक में अनाचारी कहा है-- उनके 
पाँचों महात्रत भह्ढ होते हैं, उनको साधु किस तरह माना जाय ९ 
>सा० आ० ६।२३ 
आधिक सहायता दिलवाना 
(५२) माता-पिता, समगे-स्नेहियों को गरीब देख कर उन्हे घन 
धान्‍्य आदि परिग्रह दिलबाना यह प्रदयक्ष कुगुरू- असाधु की चाल 
है। ऐसे आचार वाले को साधु मत जानो | --सला० आ० ४ २६ 
आमना कर रुपय दिलवाने से पाँचकवाँ ब्रत भंग होता है 
और पूछने पर जो कपट पूर्वक मूठ बोलते हैं उन्होंने साधु वेष 
को बिगाड़ा है। ऐस आचार बाले को साधु मत समभा। 
#+सा० आ० ४।२७ 
जो न्‍्यातंलों को धन दिलवाता है उसके हृदय से उनका 
मोह दूर नहीं हुआ है। जो साधु उनकी सार सम्भाल करता 
है, निश्चय ही वह्‌ साधु नहीं है । ऐसे आचार वाले को साधु मत 
सममो | --खा० आ? ४२८ 
स्थानांग सूत्र के तीज स्थानक में परिम्रह को अनर्थ को मूल 
कहा है । जो साधु उसकी दलाली करता है बह पूरा अज्ञानी और 
मूख है। ऐसे आचार वाले को साधु सत सममो। 
सा० आ० ४।२९ 
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श्रावक की अनुकम्पा छाकर उसको द्रव्य दिलवाते हैं, उनका 
दूसरे करण से पाँचवाँ ब्रत भंग होता हे ओर तीसरे करण से 
पाँचों ही ब्रत भंग होते हैं। ऐसे आचार वाले को साधु फेसे 
समझा जाय ९ ः 
सामने छाया हुआ बहरना 


(५३) जीमनवार से कोई ग्रहस्थ घोवण, जल और मांड 
अपने घर छाकर फिर उनको साधुओं को बहराता है, बह साधुपन 
को भिष्ट करता है। 

जो साधु जान कर यह बहराता है, उसने मुनि आचार का 
लोप कर दिया है। बह प्रयक्ष सामने छाया हुआ लेता है उसे 
अणगार कस कहा जा सकता है ? ऐसे आचार वाले को साधु 
मत समको | ->स्रा० आ० ४।३-४ 

जो सामने लाया हुआ आहार लेता है, वह प्रयक्ष अणाचार 
सेवी हे--यह्‌ दसवेकालिक में आंख उघाड़ कर देख सकते हो | 
ऐसे आचार वाले को साधु मत समको | ->-सा* आ० ४५ 

इय्यातर पिगड-संवन 

जो शय्यात्तर पिण्ड को प्रहण करते हैं ओर दोष छिपाने के 
लिए कपट से काम लेकर मालिक को छोड़ अन्य की आज्ञा लेते 
हें-- व सरस-आहारादिक के लूपंटी हे। उन्हें साधु किस तरह 
सम्रका जाया १ जरा" आ० ६।५ 

उनको सबछ दोष लगता है, जिसका निशीय में गहरा डंड 
कहा है। ऐसों को दसवेकाल्कि में अणाचारी कहा गया है। 


कई आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


जिसने भगवान की शिक्षा को ग्रहण नहीं किया है, उसे साधु केसे 
सात्रा जाय ९ >सा० आ० ६६ 
गृहस्थों को जिमवाना 

जो गृहस्थ जिमाने की आमना करता है और जीमनवार 
करवाता दै वह, साधु दछाल की तरह है। ऐसे साधु के लिए 
निशीथ में चौमासी दण्ड कहा है| वह ब्रत भंग कर खाली हो 
जाता है, उसे साधु केसे माना जाय १. ला» आ० ६७ 

जो गृहस्थ के पाट बाजोट आदि हराकर उन्हें वापिस देने 
की नियत नहीं रखता और मर्यादा लोप कर उनका सेवन करता 
है, उसने जिन धर्म की रीति को छोड़ दिया है। उसको निशीथ 
सूत्र में एक मास का दण्ड कहा है । 

किवाड खोलना 

(४४) ग्रहस्थ के घर गोचरी जाने पर, यदि किवाड को वन्‍्द 
किया हुआ देखते हैं तो सच्चे साधु वहां से वापिस आ जाते हैं, 
द्वार खोल कर भीतर जानेबालों को साघु मत समम्ो | 

ऊझ॑सा० आ० ४॥११ 

कई दरवाजा बन्द देख कर स्वामी की आज्ञा से द्वार खोल 

कर भीतर जाते हैं। ऐसे आचार वाले को साधु मत सममो | 
“+“ला० आा० ४।१३ 

जो ऐसी ढीली प्ररूपणा करते हैं कि साधु द्वार को जड़ा 
हुआ पाय तो खोल कर आहार बहरने के लिए जा सकता है, वे 
जिन मार्ग से विटल हो गये हैं। --सा० आ० ४१३ 
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जो किवाड़ खोल कर आहार की गोचरी करने में जरा भी 
पाप नहों समझता, और जो ऐसी मान्यता को पुष्ट करता है, 
बह कभी द्वार खोल कर न भी गया हो तो भी गये समान है। 
ऐसे आचार वाले को साधु मत समको | -+सा० आ> ४१४ 

द्वार खोल कर भीतर प्रवेश करने से जीवों की हिंसा होती 
है। इस सम्बन्ध में आवश्यक सूत्र का ४ था अध्ययन देख कर 
निणय करो | >-सा० आ० ४११५ 

कई सांग पहर कर साध्वियाँ कहलाती हैं परन्तु घट में जरा 
भी विवेक नहीं होता। वे आहार करते समय भी किवाड़ 
जड़ती हैं और ऐसा दिन में अनेक बार करती हें। 

>-खा०ण आ० ४।३*+ 

जो मल मूत्र विसर्जन करने के लिए जाते समय या गोचरी 
जाते समय और साधुओं के यहाँ जाते समय किंवाड को बंद कर 
जाती हैं उनका आचार बिगड़ गया है। ऐसी आचार वालो 
साध्वियों के साध्वियाँ सत समझो | -स्वा० आ० ४३३ 

साध्वियों के जो द्वार बंध करने की बात आई है, वह शीला- 
दिक की रक्षा के हेतु से, ओर किसी कारण से जो साध्बियाँ 
किब्राड बंद करती हें उन्होंने संयम और लाज को छोड़ दिया है। 

-“+सा£ आ० ४)३४ 

साधु जब किंवाड जड़ते हैं तो पहला महात्रत दूर होता है। 
जो कू'ठा, आगल, होडा अटकाता है बह निश्चय ही अणगार नहीं 
है। ऐसे आचार बाले को साधु मत जानो |-सा* झ्ञा० ४।३५ 


२७८ आचार्य भीखणजी के विचार-रत्न 


अंजन डालना 

(६४) जो बिना कारण आँखों में अंजन डालती है उनको 
साध्वियाँ किस तरह समझा जाय, वे तो आचार को छोड़ 
चुकी हैं । न+खा० ध्ञा० ४१६ 

बिना कारण आँखों में अंजन डालना जिन आज्ञा के बाहर 
है। दसबेकालिक के तीसरे अध्ययन में इसे खुछे तौर पर अना- 
चार कहा है। ->स्ला० आ० ४१७ 

(६६) साधु मार्ग बड़ा संकीर्ण है। इस मार्ग से उल्टे पड़ कर 
बहुत साधु और साध्वियाँ और उनके पीछे श्राक्‍क्र और 
आ्राविकाएँ नक में गिरे हैं। 

महा निशीथ सूत्र में मेने छाखो-क्रोड़ों गुणदीन वेषघारियों 
के एक साथ नक॑ में पड़ने की बात देखी है । 

जो लिए हुए ब्रत को पालन नहीं करता, जिसकी दृष्टि सिथ्या 
होती है, जो अज्ञानी होता है उसके लिए खुद भगवान ने ही 
नाकों बतलाई है तो फिर मेंने जो ये साधुत्त के दृषण बतलाए 
हैं उनसे कोई कष्ट न पाय और अपने ही ऊपर किया हुआ 
आक्षेप न समक समुचय साथु-आचार की बात पर विचार 
करे । -सा० आ० ढा० ६। दो० ५-९ 


... थोर सेवा मन्दिर. 5 
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